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प्रकाशकोय 


“भारत सावित्री' का यह तीसरा और अन्तिम खण्ड प्रकाशित ह रे 
हुए जहां हमें हषं होता है, वहां दुःख भी । हर्ष इसलिए कि यह: 5- 
माला पूर्ण हो रही है और अब इन पुस्तकों द्वारा पाठक सम्पूर्ण महा- 
भारत के अध्ययन की आधार-भूत सामग्री प्राप्त कर सकेंगे । दुःख इस- 
लिए कि इस पुस्तक-माला के विद्वान्‌ लेखक अब इस संसार में नहीं 
हैं । तीसरे खण्ड की पाण्डुलिपि उन्होंने अपनी रुग्णावस्था में तैयार 
करके हमारे पास भेज दी थी, लेकिन उसके तत्काल बाद ही उचकी 
जीवन-लीला समाप्त हो गई । आज जब यह पुस्तक प्रकाशित हो रही 
है, हमें वार-बार उनका स्मरण हो रहा है। हम उनकी स्मृति को अपनी 
श्रद्धांजलि अपित करते हैं । 

महाभारत ज्ञान का भण्डार है । उसमें विचार-रत्नों की खान है। 
उसका सारगभित अध्ययन पाठकों को “भारत सावित्री’ के इन तीनों 
बण्डों में मिल जाता है। पहले खण्ड में महाभारत के आदि-पव से विराट- 
उवं तक का सार आ गया है, दूसरे में उद्योग-पर्व से स्त्री-पचे तक का 
आर इस अंतिम खण्ड में झांति-पव से स्वर्गारोहण-पर्वे तक का । 

हिन्दी में यह अपने ढंग का पहला प्रकाशन है । इसको सामग्री न 
केवल रोचक है, अपितु अधिकारी व्यक्ति द्वारा प्रस्तुत की जाने के 
शरण प्रामाणिक भी । यह पाठकों को महाभारत के सूक्ष्म अध्ययन के 
लए नई प्रेरणा देती है। 

हमें विश्वास है कि इस ग्रंथ का अध्ययन पाठकों के लिए लाभदायक 
सद्ध होगा । 

-- मंत्री 


भूमिका 

“भारत सावित्री” नाम से महाभारत की एक सांस्कृतिक व्याख्या 
लिखने का संकल्प मैंने लगभग दस वर्ष पूवं किया था। इस अध्ययन को 
तीन खंडों में समाप्त करने की मेरी योजना थी। तदनुसार पहला खंड 
आदि, सभा, आरण्यक और विराट पवं की व्याख्या के रूप में सन्‌ १६५७ 
में प्रकाशित हुआ । फिर दूसरा खंड उद्योग, भीष्म, द्रोण, कर्ण, शल्य, 
सौप्तिक तथा स्त्रीपर्व की व्याख्या के रूप में सन्‌ १६६४ में प्रकाशित 
हुआ। आज दो वषं बाद ज्येष्ठ पुणिमा को इसका तीसरा खंड समाप्त 
कर सका । अब इस तीसरे खंड में शेष सात पर्वों की व्याख्या पुरी होगी । 


उनके नाम, अध्यायों और श्लोकों की संख्या इस प्रकार है : 


क्र० सं० अध्याय इलोक 
१२. शान्ति पवं ३३९ अ १४५२५ 
१३. अनुशासन पवं १४६ ६७०० 
१४. आश्वमेधिक पवं १३३ ३३२० 
१५. आश्रमवासिक पर्व ४२ १५०६ 
१६. मौसल पव ८ ३०० 
१७. महाप्रस्थानिक पर्व ३ १२० 
१८. स्वर्गारोहण पर्व ५ २०० 
योग ६७६ २६६७१ 


ऊपर की संख्याएं पूना के संशोधित संस्करण के अनुसार हैं । इस 
प्रकार महाभारत के लगभग एक-तिहाई अंश का व्याख्यासार यहां रहेगा । 

इन वर्षो में मैंने अपने स्वास्थ्य के कारण बहुत कष्ट पाया । कभी 
तो मनस्तत्त्व ने शरीर का साथ निभाने से मुझे शंकाशील बना दिया। 
पर सौभाग्य से मेरा चितन ओर लेखन-कारयं रुका नहीं । लगता है, 
मेरे पूर्व जन्म को ब्रह्मशक्ति मुझे इस मार्ग पर आगे बढ़ाती रही ओर 
पंचभूत अहंकार एवं महत्‌ तत्त्व का यह शकट आगे बढ़ने की प्रेरणा 
पाता रहा । मेरे डाक्टर मित्र नेमुझसे कहा--“तुम अपना धंघा मत 
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छोड़ो । तुम्हें इसी मार्ग से बराबर स्वास्थ्य की तरंगें मिलती रहेंगी।”' 
इसे वह ऑकूपेशनल थिरेपी आर्थात्‌ 'घंघा करते हुए स्वास्थ्य साघन की 
प्रक्रिया' कहते हैं । यह नाम बड़ा सुन्दर है और मैंने जबसे इसे सुना है, 
यह मेरे मन में घर कर गया है। इसमें बहुत मधिक सत्यांश है। इसका 
मैं स्वयं अनुभवी है । आज मुझे संतोष है कि “भारत सावित्री” का यह 
तीसरा खंङ में समाप्त कर पाया। 

जिन पाठकों ने इस ग्रंथ को देखा है, उन्होंने महाभारत में भरे 
हुए गंभीर दार्शनिक, धामिक एवं सांस्कृतिक अर्थो के प्रति अपनी प्रस- 
न्नता प्रकट की है। मुभे स्वयं भी पहले अनुमान न था कि अर्थो के ऐसे 
स्वच्छ मानसरोवर इस संहिता में भरे हुए हैं। मुझसे जो बन पड़ा, 
उतना अर्थोद्धार मैंने लिखवाया है । अधिक मैं नहीं कर सका, इसके 
लिए पाठकों से सांजलि क्षमा याचना करता हूं। किसी समय सासानी 
चमं के संबंध में मैंने जो सामग्री एकत्र की थी और ग्रंथों में निशान 
लगाकर रख दी थी, उसका पूरा उपयोग करने से अब वंचित रह 
गया । इस पर पूरा प्रकाश डालने के लिए सासानी घम की पह्लवी 
भाषा में अच्छी जानकारी होनी चाहिए । वे पुस्तक तो मेरे पास थीं, 
किन्तु अपनी नेश्र-शक्ति कम होने के कारण मैं उनसे लाभ न उठा 
सका । अब मेरी नम्र प्राथना है कि पहलवी भाषा ओर संस्कृत भाषा 
के कोई सुलभे विद्वान्‌, नारायणीय पर्व के तुलनात्मक अध्ययन को 
और आगे ले चलें । यहु प्रकरण कुछ छोटा नहीं है । इसमें लगभग एक 
सहस्र श्लोक हैं ओर एक बात को कई बार कहा गया है। नारदजी 
ने इवेतद्वीप में क्या सीखा ओर वहां ग्रहुरमज्द या देव हरिमेधस घमं 
के विषय में उन्हें क्या वताया गया, इसका लंबा वर्णन कई वार संस्कृत 
के एलोको में आया है, पर में उससे पार न पा सका। देव हरिमेघस, 
सप्त चित्र शिखंडिन मुनि या अमेसस्पन्द, ऋता, देविसरस्वती या अस- 
बहिइत मर्यादा, २१ यजत, चन्द्रवचंस पुरुष, फेनपान करने वाले 
फेनपाचायं, सुक्त, सुमत और सुकमं के ईरानी सिद्धांत एवं कई अन्य 
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परिभाषाएं स्पष्टता से मेरे सामने आई हैं ओर मैंने उनकी व्याख्या का 
प्रयत्न किया । किन्तु मेरा अनुमान है कि और भी अनेक परिभाषाएं 
नारायणीय पवे छिपी हैं। सासानी और भागवत धर्म का यह 
समन्वयात्मक प्रयत्न किस समय हुआ होग।, इस विषय में कुछ संभव 
अनुमान लगाया जा सकता है | हमें भारतीय इतिहास से पक्का पता 
है कि कनिप्क के राज्यकाल में बहुत-से ईरानी देवताओं के नाम सिक्कों 
पर आ गए । यह घटना कुछ छोटी न थी, किन्तु घामिक जगत में कुछ 
सोचकर ही इस प्रकार का निर्णय लिया गया होगा । निश्चय है कि 
कनिष्क जैसे महान मस्तिष्क ने इस प्रकार का लोकप्रिय निश्चय लिया, 
जिसका प्रचार घर-घर में हो गया । राजाओं के महलों ओर रको की 
झोपड़ी में, गांवों ओर नगरों में, राजकीय सिक्कों का प्रचार देखा 
जाता है । प्रथम शती ई० सन्‌ ७८ से लेकर १७८ के बीच में हम इस 
प्रकार के धामिक आंदोलन की कल्पना कर सकते हैं, जब कनिष्क, 
हुविष्क ओर वासुदेव नामक कुषाण सम्राटों ने राज्य किया । वासुदेव 
विशेषतः भागवत घर्मं के अनुरागी थे । उनके राज्य के अन्त में महान्‌ 
कुषाण साम्राज्य का अन्त हो गया । उसके बाद हमें एक ऐसे राजा के 
सिवक्रे मिलते हैं, जिन पर एक ओर राजा की मूर्ति के साथ वसु नाम 
अंकित है । इतिहासकार कहते हैं कि यह कोई ऐसा राजा था, जिसने 
पंजाब से लेकर गंघार या काबुल नदी के क्षेत्र में शासन किया । इन्हीं 
सिवकों में से कुछ पर वसु नाम के साथ होमज्द सासानी राजा का नाम 
भी आया है । बहुत संभव है कि इस अनुकूल परिस्थिति में नारायणीय 
पर्व की यह सामग्री लिपिवद्ध की गई हो । इसकी भुमिका तो पहले से 
बन रही थी किन्तु उसका पर्यवसान ईसवी तीसरी शती के आरभ में 
हुआ हो । संयोग से वसु राजा का नाम नारायणीय पर्व में बड़े जोर से 
लिया गवा है और यह कहा गया है कि उसने अहिसक यज्ञों की बात 
चलाई । यह इतिहास का घंधला विषय है और संभव है कि सिक्कों की 
साक्षी और महाभारत की साक्षी के पीछे कोई ऐतिहासिक तथ्य रहा 


- छै २ 


'हो । यह तो निश्चय है कि भागवतो के नारायणीय वमे और देव हरि- 
मेवस के धर्म को बहुत निकट से जाननेवाले किसी प्रतिभाशाली लेखक £ 
ने इस सामग्री को इलोकबद्ध क्रिया । हो सकता है कि जो अर्थ आज 
में नहीं देख सका हूं, उसे कल का कोई अन्वेषणशील विद्वान्‌ अधिक 
स्पष्टता से देख सके । 

शांति-पर्व के राजवर्म-पवं और आपद्घर्म की सामग्री में छान-. 
बीन की अपेक्षा है। इसमें प्राचीन भारतीय राजशास्त्र का सूक्ष्म विवेचन 
है और उसके अर्थानुसंघान के लिए बहुत धैय की आवश्यकता है । 
विशेषत: चाणक्य-कृत अर्थशास्त्र और मानव-धर्मशास्त्र इन दो ग्रंथों की ` 
सामग्री को झांति-पर्व के साथ मिलाकर देखना होगा । मोक्षधम-पर्वे के 
लगभग डेढ़ सौ अध्याय भारतीय वामिक साहित्य में अपना अद्वितीय 
स्यान रखते हैं । प्राचीन चामिक मतों का जैसा संग्रह यहां है वेसा उप-- 
नियद्‌ युग और बौद्ध साहित्य में लगभग ढाई सो दिट्टियों का उल्लेख 
आता है और मेरा अनुमान है कि उनकी सुक्ष्म सूची मोक्षवर्म पर्व से 
प्राप्त को जा सकती हे । मोक्ष प्राप्ति के जो उपाय हैं, उन्हें मोक्षघर्म 
कहते थ । उस समय एक-एक आचार्य कई-कई धर्मों या मतों का प्रति- 
पादन करता था । किसने कहां से कितना लिया, इसका पूरा लेखा-: 
जोखा कठिन कार्य है । इसके लिए बोद्ध साहित्य की गहरी छान-बीन 
आवश्यक है, क्योंकि बुद्ध ने भी अपने समसामयिक आचार्यो के मतों से 
कुछ कम सामग्री ली † वह स्वयं उस समय के गणी आचाय और 
इस प्रकार की सामग्री लेने में अपने को स्वतंत्र मानते थे । कोन किस- 
किस मत का अनुयायी है, यह उसकी प्रज्ञा पर निर्भर था । श्वेताश्वतर 


उपनिषद के आरंभ में स्पष्ट लिखा है कि उस समय के जो मत थे 
उनमें से एक दो या अनेक के शब्दों का संयोग किया जाता था । वस्तुतः. 
घमं मोक्ष-पवं इसका प्रमाण है। हमारी इच्छा है कि कोई दाशेत्तिक 
विद्वान इस अध्ययन को वज्ञानिक-घरातल पर प्रतिष्ठित करे । 

ज्येष्ठ शुक्ल पूर्णिमा, सं० २०२३ 

जून ६६ --वासुदेवदरण अग्रवाल: 


विषय-सूची 


१२ शान्ति पर्व १७ 
७_ ० 
राजधमंपवे $ कर्णाभिज्ञान F१5८ 
कर्ण की कथा ओर शाप १८-१६ 
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भारत-सावित्री 


तृतीय खण्ड 
! ६८: 
बारहवाँ शान्ति पर्व 


महाभारत के १८ पर्वो में शान्ति पव का स्थान सबसे महत्त्वपर्ण 
हैं। वह विस्तार में भी सबसे बड़ा है । इसमें तीन अवान्तर पव हैं। 
राजधर्म १ से १२८ अध्याय, आपद्धर्म पर्व १२६ अध्याय से १६७ 
अध्याय तक और मोक्षधर्म १६८ से ३५३ अध्याय तक है। इनमें भी 
मोक्षधर्म पर्व के लगभग दो सौ अध्याय प्राचीन भारतीय दर्शन और धर्म 
'की वहुविध सामग्री की निधि हैं । अकेला नारायणो पर्व ही एक सहस्र 
ठ्लोको में है, जिसमे पञ्चरात्र भागवत धर्म का सदिस्तर वर्णन हैँ । 
उससे पर्व के कितने ही अच्यायों में कालवाद, स्वभाववाद, नियतिवाद 
यदृच्छावाद, भूतवाद, योनिवाद आदि कितने ही मतों का जैसा वर्णन हैँ 
वैसा अन्यत्र बौद्ध साहित्य में भी प्राप्त नहीं होता । जैमा हम कहेंगे, इ 
अध्यायों में प्राचीन भारत के धामिक इतिहास की तीन तहें सुरक्षित हैं । 
पहली तह में विभिन्न तत्त्व-चिन्तकों के पृथक्‌-पृथक्‌ मत, उसके अनन्तर 
दूसरी तह में सांख्य आदि दर्शनों की सामग्री और तीसरी तह में शैव एवं 
पञ्चरात्र भागवत धर्मों की सामग्री हे । शान्तिपर्व को शेली और शब्दावली 
महाभारत के अन्य पर्वों से विशिष्ट हैं। उस पर विशेष ध्यान देना 
होगा । तभी शान्ति पर्व में एवं विशेषतया मोक्षधर्म में निगूढ़ अथो का 
विकास किया जा सकेगा । 
१७ 
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राजधमे पर्व 


कर्णाभिज्ञान 
( अ० १--६ ) 


भारत-युद्ध में जो सगे-सम्बन्धी मारे गये थे उन्हें युधिष्ठिर आदि 
पाण्डवों ने हस्तिनापुर से बाहर गंगा के किनारे जलाञ्जलि दी । एक 
मास बाद युधिष्ठिर ने नगर में प्रवेश किया तब बहुत से वैदिक विद्वान्‌ 
और ऋषि-मुनि उनसे मिलने भाये । उनमें नारद ने युधिष्टिर से पूछा, 
“आपकी युद्ध में जीत हुई। अब आप प्रसन्न हँ?” इस सीधे 
सरल प्रश्न के उत्तर में युधिष्ठिर ने कहा, “मेरे लिए यह जीत हार के 
समान हो गई है । में इससे बहुत दुःखी हूँ। पांच पुत्रों को खोकर 
द्रौपदी मुझसे क्या कहेगी ? अभिमन्यु को खोकर मैं सुभद्रा को क्या 
मुख दिखलाउँगा ? मेरे मन को कचोटनेवाली दूसरी वात यह है कि 
मां कुन्ती ने भी मुझसे यह बात छिपाइ और पहले नहीं बताया कि कर्ण 
उसी का ज्येष्ठ पुत्र था, जो सूर्य से उत्पन्न हुआ था । उसके राधापुत्र होने 
को वात कहानी मात्र थी। यदि में पहले जानता कि कर्ण मेरा बड़ा 
भाई है, तो में कभी रण में उसका वध न होने देता । इसका मेरे चित्त 
में बहुत दुःख है । सुनता हूँ, माता कुन्ती ने कर्ण को बहुत समझाया 
था कि हमारे विरुद्ध युद्ध न करे, पर उस सत्यवादी वोर ने दुर्योधन का 
साथ छोड़ना स्वीकार नहीं किया । केवल यही कहा कि में पाँच पाण्डवों 
में से एक को छोड़कर शेष चार को न मार्गा । ये सब वाते मुझे पहले 
ज्ञात न थीं। हाँ, अब मुझे याद आता हैं कि जब मैंने कर्ण को द्यत- 
सभा में देखा था तो मुझे उसके पेर कुन्ती के पेरों से बहुत मिलते हुए 
जान पड़े थे । कर्ण को देखकर मेरे मन का क्रोध शान्त हो जाया करता 
था । रणभूभि में उसके रथ के पहिये को पृथिवी ग्रस लेती थी । कर्ण 


` को यह झाप कैसे मिला ? यह में जानना चाहता हूँ ।” 
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नारद ने उत्तर दिया, “कर्ण का जन्म कुन्ती को कन्यावस्था में ही 
हुआ था । वह बल में भीम और अजुन के तुल्य, बुद्धि में आपके समान 
और विन्य में नकुल-सहदेव जैसा था । वालपन में ही उसकी दुर्योधन 
से मित्रता हो गई थी । शास्त्रों का अभ्यास करते समय उसने द्रोण से 
ब्रह्मास्त्र सिखाने को प्रार्थना की थी, पर द्रोण ने यह कहकर टाल दिया 
कि ब्रह्मास्त्र केत्रल ब्राह्मण ही सीख! सकता हैं। इस पर कर्ण महेन्द्र 
पर्वत पर रहने वाले परशुरामजी के पास गया । पूछने पर उसने अपने 
को भार्गव व्राह्मण बतलाया । परशुराम ने गोत्रादि के विषय में पक्की 
पूछ-ताछ करके उसे शिष्य वना लिया । वहाँ एक दिन समुद्र-तट पर 
घूमते हुए कण ने किसी ब्राह्मण की गौ को अनजान में बाण से मार 
दिया । उसने अनुनय-विनय से ब्राह्माण को प्रसन्न करना चाहा, किन्तु 
किसी प्रकार भी उसका क्रोध शान्त नहीं हुआ और उमने शाप दे दिया 
कि जब लुम युद्ध में उतरोगे तो तुम्हारे रथ का पहिया जमीन में धेस 
जायगा । शाप से भयभीत कर्ण परशुराम के पास आया और उसने 
शस्त्र-विद्या का पूरा अभ्यास कर लिया । एक दिन उपवास रहने से 
कृश भार्गव राम कर्ण को गोद में सिर रख कर सोए हुए थे। तभी 
किसी दारुण कीड़े ने नीचे से कर्ण की जांघ में छेद कर दिया । पर कर्ण 
टस-से-मस न हुआ । रक्ते के बहने से गुरु की निद्रा खुल गई । उन्होंने 
सव हाल देखा और कण से क्रुद्ध होकर पूछा कि किसी ब्राह्मण में इतना 
धर्य नहीं हो सकता, सच वताओ तुम कोन हो ? कर्ण ने शाप के डर 
से वात खोलते हुए कहा, “मेने शस्त्र सीखने के लोभ से अपने को ब्राह्मण 
वतलाया था, किन्तु में ब्रह्म-छत्र-बंशी सूत का पुत्र हूँ ।'' यह सुनकर 
परशुराम बोले, “अच्छा, त्ने ब्रह्मास्त्र सीख लिया, किन्तु युद्ध-भमि में 
जब वध का समय आयेगा तब तेरा ब्रह्मास्त्र सफल न होगा । और, अब 
त्‌ चला जा, इधर लौट कर कभी पैर न रखना ।” लाचार कर्ण सीधा 
दुर्योधन के पास भाया । कुछ दिन वाद दुर्योधन ने सुना कि कलिग के 
राजा चित्राङ्गद की कन्या का स्वयंवर है । दुर्योधन कर्ण को साथ लेकर 
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वहाँ गया । स्वयंवर में कणं ने सब राजाओं को जीतकर कन्या प्राप्त 
कर लो और दुर्योधन के साथ हस्तिनापुर लौट आया । 


“मगध के राजा जरासंध ने कलिङ्ग के स्वयंवर मे अपनी आँखों से 
कर्ण का पराक्रम देखा था । उसका माथा कुछ ठनका और उसने घर 
लौटकर कर्ण को युद्ध के लिए ललकारा | पर वाहु-युद़ में कर्ण से पार 
न पाकर उसने प्रसन्नता प्रकट करते हुए कर्ण को अङ्गदेश की मालिनी- 
पुरी का राज्य दे दिया। यह चम्पा का दूसरा नाम था। कर्ण वहाँ 
स्वतन्त्र राजा के रूप में राज्य करने लगा | पर कर्ण का दुर्भाग्य तो कई 
शापों के रूप में उसके पीछे लगा ही हुआ था, जैसे प्रतिकूल भाग्य 
पुरुषार्थवादी किसी महामानव के पीछे लगा हुआ हो । ब्राह्मण का शाप 
मौर गुरु का शाप तो था ही, उस पर देवराज इन्द्र ब्राह्मण के वेश में 
आकर उससे उसके सहज कुण्डल और कवच भी माँग ले गए। पर 
दानी और पराक्रमी कर्ण भाग्य से आँख मिलाकर अपने ही पैरों को दृढ़ 
भमि पर खड़ा हो गया । उसके साथ आगे जो घटनाएँ घटीं, उन्हें हम 
देख ही चके हैं ।" 


* ९९; 


युधिष्ठिर निवेद 


युधिष्ठिर का मन दुःख और शोक से भरा हुआ था । उन्होंने अजुन 
को बुलाकर जी वहलाना चाहा, पर उल्टे वह क्षात्र धर्म को ही कोसने 
लगे और वन में रहने वाले मुनियों के क्षमा, दम, शौच, अविरोघ, 
अमत्सर, अहिंसा, सत्यवचन आदि धर्मों'की प्रशंसा करने लगे । उन्होंने 
कहा कि लोभ और मान के चक्कर में पड़कर वे राज्य का लवलेश चाहते 
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हुए इस आपत्ति में फंस गए । युधिष्ठिर की बड़ी विचित्र प्रकृति थी । 
वह अघसर पर चक जाते और फिर पीछे पछताते थे । वह समय पर 
अपने कत्तव्य को ओझल करके दूसरे के कर्त्तव्य को चिन्ता में भटक जाते 
थे । उन्होंने मानों अर्जुन की ही गीता वाली भाषा में कहा, “'त्रेलोक्य 
का राज्य भी हमें प्रसन्न नहीं कर सकता । पृथिवी के लिए. हमने अपने 
वन्धु-वान्धवों के वध का पाप किया है। जैसे कृत्ते मांस के लिए झगड़ते 
हैं, वैसे ही हमने राज्य के लिए किया । हम ही इन लोगों के विनाश के 
कारण हुए । अपने इस पाप कर्म से हम नरक में जायेंगे । हे अजु न, 
अव में तुम सबसे विदा लेकर वन में चला जाऊंगा । यह राज्य और 
भोग मुझे नहीं चाहिए ।” अजुन ने युधिष्ठिर के इन वचनों को अपने 
लिए व्यंग्य और कटाक्ष समझा । उसने उत्तर में कहा, “वाह, केसा 
दुःख है, कैसा कष्ट है जिसके कारण धर्म से प्राप्त पुथिव्री को त्याग कर 
वन में चले जाने की वात सोची जातो है ? नपुंसक और दीघंसुत्री के 
लिए राज्य कैसा ? क्यों क्रोध में भरकर राजाओं को मारा ? यदि इसी 
प्रकार भिक्षा मांगकर जीने की इच्छा थी, और राजा के लिए निन्दित 
खप्पर हाथ में लेकर भोजन करने को कापाली वृत्ति को अपनाना था, 
तो युद्ध का मंडान क्यों किया ? और लोग क्या कहेंगे? अपने स्वस्ति- 
भाव का नाश करके अकिञ्चन वनकर वन में जाने की क्या तुक है ? 


“धर्म और अर्थ का त्याग करके वन के लिए प्रस्थान मूढ़ता है । पहले 
राजा नहुष कह गये हैं कि जीवन में आकिञ्चन्य किसी भो प्रकार 
प्रशंसनीय आदर्श नहीं है । लोक में दरिद्रता बड़ा पाप है। आप केसे 
उसकी बड़ाई करते हैं ? सब क्रियाएं घन से ही होतो हैं । जैसे नदियाँ 
पर्वत की चोटी से बहतो हैं, उसो प्रकार अर्थ के बिना लोक को प्राणयात्रा 
सिद्ध नहीं होती । धन को धन खींच लाता है, जैसे महागज गज को । 
धर्म, काम और स्वर्ग सव अर्थ से ही होते हैं । जो अइ्वों से कृश, गोओं 
से कृश और अतिथियों से कृश है वही कृश हैं। शरीर से कृश कृश 
नहीं कहलाता 
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यः कृशाइवः कृशगत्र: कृशभृत्यः कुशातिथिः । 
स बे राजन्कृशो नाम न शरीरक्रशः कृशः ॥ 
( १२।८।२४ ) 

“धन को दूसरों के वश से अपने वश में लाये बिना काम नहीं चलता । 
वेदों के जितने आदेश हैं वे विना धन के पूरे नहीं होते । अर्यात्‌ दान, तप, 
स्वाध्याय घन से ही संधते हैं। 

“आपके लिए अव द्रव्यमय यज्ञ करने का समय आया हैँ। वह धन 
से ही संभव हैं । 

“यह पृथित्री नृग, दिलीप, नहुप, अम्वरीप, मान्धाता के पास जैसे थो 
वेसे ही आपके पाम आई है । इसके प्रति अपने कर्त्तव्य का पालन कीजिये । 
मेरी समझ से धन से धमपूर्वक राज्य करना ही इलाघ्य हे । जो राजा 
अश्वमेध से यजन करता हू वह उसके अत्रभृथ स्नान से अपने को पवित्र 
'बनाता है।” 

अर्जुन के सुनिश्चित वचन सुनकर भी युधिष्टिर ने वनस्थ मुनियों के 
धनों का ही वखान किया, “वन में हम कन्दमूल-फल खायेंगे 
स्वच्छन्द विचर ने वाले हिरनों के समान पानी पियेगे । बहाँ के वृक्ष और 
लताओं के फूलों का सुगन्धि हमें मिलेगी । बन में नाना भाँति के रमणीय 
वृक्ष हमें देखने को :मळेंगे । वानप्रस्थ कुळवासी जनों का दर्शन मिलेगा । 
ग्रामवासियों का कुछ भी अप्रिय मुझसे न होगा ।” 

. अर्जुन ने युधिष्टिर को समझाने के लिए प्राचीन अर्थशास्त्रियों का 
अर्थप्रधान दृष्टिकोण अपनाया था, पर युधिप्टिर पर उसका कोई असर न 
हुआ । अर्थशास्त्र के इस दृष्टिकोण में गृहस्थ की अधिक महिमा थी । 
तराज के पलड़े पर यदि एक ओर तीन आश्चमों को रक्खा जाय तो गृहस्थ 
आश्रम का पलड़ा भारी वेठेगा— 


आश्रमांस्तुलया सर्वान्<्तानाहुमनीपिणः । 


एकतस्त त्र्यो राजन्गृहस्थाश्रम पकतः ॥ 
( ५२।१२।११ ) 
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नकुल ने कहा, “गृहस्थ के मार्ग से ही त्रिवर्ग का फल प्राप्त होता 
है । गृहस्थ धर्म से ही यज्ञों का अनुष्ठान संभव है । गृहस्थ धर्म दुष्कर 
एवं दुर्लभ हे । राज्य ग्रहण करके उसके प्रति जो उपेक्षा करता है, 
दस्यु उसकी प्रजा का उत्पीडन करते हैं । इससे राजा को नरक मिलता 
हैं । भीतर और बाहर की जितनी वस्तुओं में मन आसक्त रहता है, 
उनसे उसको हटाकर ही मनुष्य सच्चा त्यागी वनता हूँ। उन्हें छोड़कर 
वन को चल देने से त्याग नहीं होता । क्षात्र घर्म से और पराक्रम से 
पृथिवी को जीतकर राजा नाकपृष्ठ या स्वर्ग में श्रार्ढ़ होता है । अतः 
हे युधिष्टिर, तुम्हें शोक न करना चाहिए ।” 

नकुल के वाद सहदेव ने युधिष्टिर के सामने अपना दृष्टिकोण रवखा । 
उसने भी स्थूल वस्तुओं के त्याग को अपेक्षा मन के सूक्ष्म परिवर्तन को 
ही अच्छा समझा । “न मम' इन तीन अक्षरों की भावना से शाश्वत ब्रह्म 
या नित्य ब्रह्म की प्राप्ति होती है स्थल वस्तुओं में और शरीर से 
चिपटे रहना ठीक नहीं । पृथिवी को प्राप्त करके जो उसका भोग नहीं 
प्राप्त करता उसका जीवन निष्फल है । 

इसके वाद द्रौपदी ने य॒धिछिर की मति फेरने का प्रयत्न किया । 
द्रौपदी को धर्मदशिनो तथा युधिप्टिर के प्रति अभिमानवती कहा गया 
है । उसने कहा, “हे राजन्‌, क्लीव नहीं होना चाहिए। विना दण्ड 
के कुछ नहीं होता । दान, स्वाब्याय, तप, स्त्रभूतों में मंत्री ये सव 
ब्राह्मणों के लिए हैँ, राजाओं के लिए नहीं । यह पृथिवी तुम्हें दान में 
नहीं मिलो, न तुमने इसे घूस देकर प्राप्त किया । तुमने बड़े-बड़े वीरों को 
पछाड़ कर इसे पाया है । नाना जनपदों से युक्त इस जम्बूद्वीप को 
तुमने दण्ड को शक्ति से मोड़ डाला है (१४।२१) । अब सुखपूर्वक प्रजाओं 
का पालन करो | मं स्त्री हुँ, मुझे शत्रुओं ने सताया, अतः मेरी बात 
पर विशेष ध्यान दो ।” 

द्रौपदी जब अपनी बात कह चुकी तब अजुन ने दण्ड की महिमा 
कही, “दण्ड ही प्रजाओं की रक्षा करता है । सोनेवालों को दण्ड जगाता 
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हैं। अतः दण्ड को ही धर्म कहते हैं । दण्ड ही काम की रक्षा करता 
हैं । दण्ड ही त्रिवर्ग का दूसरा नाम है । दण्ड से अन्न और धन की रक्षा 
होती है । लोक का यही स्वभाव है । अतः यह जानकर दण्ड का आश्रय 
'लीजिये । राजदण्ड के भय से पापो पाप नहीं करते ।' 

“इस प्रकार की संसिद्धिवाले लोक में सव कुछ दण्ड के अधीन है। 
दण्ड के भय से ही लोग एक दूसरे को खा नहीं जाते । यदि दण्ड पालन 
न करे तो सव कुछ घोर अन्धकार में डव जाय । जो दवे नहीं हैं दण्ड 
उनका दमन करता है और जो गुंडे हैं उन्हें डाँड्ता है । इन्हीं दो दृष्टियों 
से दण्ड दण्ड है । ब्राह्मणों का दण्ड वाणी है, क्षत्रियों का दण्ड बाहुबल 
है । वेश्य दान देते रहें, यही उनका दण्ड हैं। जिसके पास कोई दण्ड 
नहीं, वही शूद्र हैं लोक में व्यवहार की मेड ( मर्यादा ) को ही दण्ड 
कहते हैं । जहाँ काला भुजंग, लाल-लाल आँखों वाला दण्ड घुमता 
है, वहाँ प्रजाएँ धोखा नहीं खातीं बशर्ते न्याय करने वाले की निगाह ठीक 
हो । ब्रह्मचारो, गृहस्थ, वानप्रस्थी और भिक्षुक ये दण्ड के भय से ही 
अपने-अपने मार्ग में स्थित रहते हैं । बिना भय के न कोई यज्ञ करता हैं, 
न दान देना चाहता है । विना भय के कोई अपने बन्धेज और समझौते 
को पूरा नहीं करना चाहता । बिना दण्ड के न कीति होती है, न धन 
और न ही प्रजा । इन्द्र वृत्र का बध करके ही महेन्द्र वना । जो देवता 
दण्ड देते हैं उन्हें लोक बहुत पूजता है। रुद्र, स्कन्द, चक्र, अग्नि, 
यम, काल, वायु, वेश्रवण, सूर्य और वसु ऐसे ही देवता हैं जिनका 

अनादर करो तो वे हनन कर देते हैं लोक में अहिसा से रहते में 


१. दण्डः शास्ति प्रजाः सर्वा, दण्ड सर्वाभिरक्षति । 
दण्ड: सुप्तेपु जागर्ति दण्डं घम विढुबुधाः ॥ २ ॥ अ० १५ 
धमं संरक्षते दण्डस्थेवाथ नराधिप । 
कामं संरक्षते दण्डस्त्रिवर्गो दण्ड उच्यते ॥ ३ ।। 
दण्डेन रक्ष्यते धान्य धनं दण्डेन रक्ष्यते । 
एतद्विद्वन्नुपाद्रस्व स्वभावं पदय लौकिकम्‌ ॥ ४ ॥ 
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किसी को जीवित नहीं देखता । वलवान्‌ निर्वलों को खा जाते हैं। 
नेवला चूहों को और विलाव नेवलों को खा जाता है । बिलाव को कुत्ता 
और कुत्ते को वाघ खा डालता है । मनुष्य सबको खा जाता है, यही 
वात चली आई है । सब कुछ चराचर वस्तुएँ प्राण का भोजन हैं । यही 
देव का बनाया हुआ विधान हैं। विद्वान्‌ को इससे मोह नहीं . होता । 
हे राजन्‌, आपको ब्रह्मा ने जैसा बनाया हैं वेसा हो होने का यत्न 
कीजिये । शुद्ध अहिंसा है ही कहाँ ? पलक मारने से भी सूक्ष्म कीटाणु 
मर जाते हैं। जल और फलों में भी कीटाणु होते हैं । पेड़-पौधों में क्या 
जीव नहीं ? इसलिए कोरमकोर अहिसावादी की वात हम नहों मान 
सकते । हमें संसार को साथ लेकर चलना हैँ । दण्डनीति के चलने से ही 
सव प्राणी चलते हैं, इसमें हमें संदेह नहीं । लोक में दण्ड न हो तो ये 
प्रजाएँ नष्ट हो जायें । प्रजापति ने आरम्भ में ही ठीक कहा था कि साधु- 
प्रयुक्त दण्ड ही प्रजाओं की रक्षा करता है । अग्नि भी दण्ड के भय से 
जलती है। साधु असाधु को अलग रखने वाला दण्ड न हो तो सब कुछ 
घोर अन्धकार में डब जाय । जो नास्तिक और वेदनिन्दक हैँ, वे दण्ड से 
ही बश में रहते हैं। सब लोग दण्ड के वश हैं। अपने आप शुद्ध रहने 
चाला व्यक्ति दुर्लभ है। धर्म और अर्थ को रक्षा के लिए ब्रह्मा ने दण्ड 
वनाया है। यदि दण्डका भय न हो तो पक्षी और कुत्त ही पशु और 
मनुष्यों को खा डालें । न तो ब्रह्मचारी पढ़ सके और न कल्याणी गाय दुही 
जा सके और न कन्या का व्याह ही हो सके, यदि दण्ड सबका पालन करने 
वाला नहो । विइत्रका लोप होने लगे, सब सेतु या मर्यादाएं टूट 
जायें, किसी वस्तु में अपनापन न रह जाय, यदि दण्ड पालन न करे । 
वर्ष भर के यज्ञ निर्भय भाव से न चल सक, उनमें विधिवत्‌ दक्षिणा न 
दी जा सके, यदि दण्ड रक्षक न हो । आश्चमों में विद्याव्ययन के नियम 
न चल सके, यदि दण्ड पालक न हो । ऊंट, गधे, घोड़े, वैल यानों में जोते 
जा कर उन्हें न ले जा सकें, यदि दण्ड न हो। भृत्य आज्ञा का पालन न 
कर और पत्र पिता के धर्म में न रहें, यदि दण्ड पालक न हो । सब लोग 
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दण्ड को नोंव पर खड़े हैँ। भय का नाम ही दण्ड है। दण्ड हो लोक 
का स्त्रगं हैं। वहाँ छल-कपट नहीं दिखाई पड़ता, जहाँ सुविहित रूप में 
दण्ड का पालन किया जाय । यदि हाथ में ऊंचा डण्डा न हो, तो कुत्ता 
यज्ञ की हवि को खा जाय । कौआ पुरोडाश को उठा ले जाय, यदि दण्ड 
न हो । धन के अधोन जीवन है और धन दण्ड के अधीन है । यह दण्ड 
का वड़ा गौरव हैँ । लोकयात्रा के लिए ही धर्म का प्रवचन किया गया है । 
साधु मार्ग की हिसा भो अहिंसा हैं। इस रूप में धर्म का आश्रय ही 
श्रेयस्कर है । न कोई सर्वथा गुणवान्‌ है, न कोई सर्वथा निर्गुण । कारण 
पाकर सभी साधु या असाधु हो जाते हैं । 


* हम देखते है कि लोक में पशुओं को बधिया करके उनकी नाक छे 
देते हैं ओर उनसे बोझा ढलाते हैं । उन्हें वांघते और उनका दमन करते 
हैं । इस प्रकार लोक में बहत-सी धींगा-धोंगी उन्हीं से प्राना धर्म 
या दस्तूरुल अमल वना है । हे राजन्‌, यज्ञ करो, दान दो, प्रजा की रक्षा 
करो, धर्म का पालन करो, यात्रं का नाश करो, मित्रों का पालन करो । 
शत्रुओं का नाश करते हुए मन में क्रोध मत आने दो तव तुम्हें कोई पाप 
न लगेगा । जो कोई अपनी ओर आते हए आततायी को मार देता है, 
उसे पाप नहीं लगता । वह तो मन्यु द्वारा मन्यु को काट डालने के समान 
हैं । सवंसंमत सिद्धान्त है कि सवका अन्तरात्मा अवध्य है, पर कभी- 
कभी उसका बध अनिवार्य हो जाता है । जैसे पह इप नये घर में प्रवेश 
करता हें ऐसे ही मनुष्य नया शरीर ळे लेता हैं ।' तत्त्वदर्शी मनुष्य मृत्यु 


AY 


इसी प्रकार व्याख्या करते एक देह को छोड़कर दूसरी में जाना 
घर वदळने या वस्त्र बदलने के समान हैं ।” इस प्रकार अजुन ने राज- 


शास्त्र के भय ओर दण्ड-सम्वन्धो सिद्धान्तों की सहायता से युधिष्ठिर को 
समझाने का प्रयत्न किया । राजशास्त्र की युक्तियाँ अर्थशास्त्र की ही 
परिदिष्ट मानी जातो थीं । 

अर्जुन के अनन्तर भीमसेन ने ज्येष्ठ आता युधिष्ठिर से कहा, “हे 
राजन्‌, आप स्वयं विदितधर्मा हैं। कुछ भी आपको अज्ञात नहीं हैं । 
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इसीलिए में सोचता हँ कि आपको सिखावन दूं या नहीं । पर अति दुःखी 
होने के कारण में कहँगा ही । कृपया आप सुनें । आपके इस मोह ने तो' 
हमारा सब कुछ बना-बनाया काम विगाड़ डाला। लोक की गति, 
आगति, -तदात्व ( वर्तमान दशा) और आयति ( भावी दशा )--आप 
सब जानते है । मानस व्याधि से शारीर व्याधि और शारीर व्याधि से 
मानस व्याधि हुआ करती है । जो बीते हुए दुःख का शोच करता है, 
ह अपने लिए दुःख से दु:ख प्राप्त कर लेता हैं। शीत, उप्ण और वायु 
इनका साम्य भाव स्वास्थ्य का लक्षण हैं। उनमें से कोई घट-वढ़ जाय 
तो उसका प्रतीकार किया जाता है । सत्त्व, रज, तम ये मन के तीन 
गण हैं । आपने अनेक य॒द्धों के वाद विजय प्राप्त की । यदि उसका लाभ 
अब छोड़ देंगे तो फिर जन्म लेकर उसी मार्ग पर चलना होगा । इसलिए 
लोकंगति को देखते हए भाग्य ने आपको जो विजय दी हैं, उसका लाभ 
उटाइये ।” भीम का यह वचन कुछ-कुछ नियतिआाद का दृष्टिकोण लिए 
था और वे यह जानते भी थे कि युधिष्ठिर का कुछ झुकाव नियतिवाद 
की ओर था । 
उत्तर में यृधिष्टिर ने फिर वहीं यतियों के जीवन-आचार को रट 
लगाई, मानों राजधर्म से उन्हें कोई चिढ़ हो। उनकी दृष्टि में कमपाश से 
छूटकर ही मृत्युभय से ऊपर उठना संभव था और राजधर्म अपनाने से वह 
संभव नहीं था । इस विपय में जनक का नाम लेकर उन्होंने एक गाथा 
सुनाई 
अनन्त वत मे वित्तं यस्य मे नास्ति किञ्चन । 
मिश्रिळायां प्रदीक्तायां नम दह्यति किञ्न ॥ 
( १७।१८ ) 
मेरे पास अनन्त धन है, फिर भी जैसे कुछ नहीं सारी मिथिला 
भस्म हो जाय तो भः मेरा बाल बाँक़ा नहीं होता । जो व्यक्ति प्रज्ञा के 
महल पर पहुँच गया है, उसे संसार के दुःखों में तपते हुए मनुष्यों का 
शोक नहीं होता। 
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यह गाथा धम्मपद में भी पाई जाती है, जो उस युग के प्रज्ञादर्शन 
का अंग थी? । युधिष्ठिर ने प्रज्ञादर्शन के तर्को का आश्रय लेते हुए बुद्धि 
को भो प्रशंसा की, जिससे उनका अभिप्राय तटस्थ और उदासोन मनोवृत्ति 
सेहीथा। 


इसके बाद अजु'न ने फिर बात शुरू करते हुए जनक का एक चरित 
सुनाया । उसमें अकिचन-त्रत लेकर और सिर मुड़ाकर वन में साधुओं 
के मार्ग का खण्डन था । 

जान पड़ता है कि प्राचीन दर्शनों में आर्किचन्य का भी महत्त्वपूर्ण 
स्थान था । उसके अनुयायी सिर मुड़ाकर मुट्ठीभर धान्य से अपने को 
संतुष्ट समझते थे और कपाल में ही भिक्षावृत्ति को महत्त्व देते थे । जनक 
का यह कोतुक देखकर उसकी मनस्विनी भार्या ने उन्हें बहुत फटकारा 
“राज्य के सब संभारों को त्यागकर अर्किचन-त्रत धारण करने में क्या 
तुक है? अकिचन यति के लिए देवता, पितर, अतिथि सब व्यर्थ हैं । आज 
तक तुम सबको देते रहे और अव क्या औरों से भोख माँगोगे ? तुम्हीं 
सोचो, देनेवाले और माँगनेवाले तुम्हारे रूपों में बढ़कर कौन सा हैं ?” इसी 
प्रसंग में रानी ने अन्न की महिमा का वर्णन किया, जो आर्किचन्य दर्शन की 
काट करनेवालों के तरकर का चोखा वाण था--“लोक में अन्न से ही 
गृहस्थ वनते हैं । उन्हीं की भीख से भिक्षुक पलते हैं । अन्न से ही प्राण 
उत्पन्न होता है । जो अन्न का देनेवाला है वह प्राणदान देता है। घर- 
गृहस्थी छोड़नेवाले फिर गृहस्थों का ही मुँह जोहते हैं। साधु जहाँ से 
निकले उसो की निन्दा करते हैँ। गृहस्थी छोड़ने से, मूड मुड़ा लेने से, 
भीख माँगने से कोई साधु नहीं होता । जो ऋजुभाव से धन का त्याग कर 
अपने को सुखी मानता है वही भिक्षु है । त्रयी विद्या और वार्ता शास्त्र 
५. प्रज्ञाप्रासादमारह्य न शोच्याञ्शोचतो जनान्‌ । 

जगतीस्थानिचाद्रिस्थो मन्दवुद्धीनवेक्षते ॥१७।१९ 
२. अन्नाद्णृहस्था रोकेऽस्मिन्मिक्षवस्तत एव च । 

अक्गात्प्राणः प्रभवति अन्नदः प्राणदो भवेत्‌ ॥ १८।२७ 
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को स्वीकार करके राजधर्म का पालन, यही राजा का कर्तव्य है । जो मूड 
मुडाये, गेरुआ पहने हुए धर्मध्वजी भिक्षु हैं, उन्होंने दान बटोरने के लिए 
सब चौपट कर डाला है, ऐसा मेरा विचार है। तुम चाहो तो कपाय-. 
वेशधारी, मंगे, मुंडित और जटाधारी साधुओं को भिक्षा दे दो, पर तुम 
स्वयं वेसे न बनो ।'' 
हाभारत के ये कुछ श्लोक वौद्ध-जैन साधुओं पर भागवतों का 
हार हँ और अजुन के चलाये हुए मूळ प्रसंग में यह पीछे से जोड़ा गया 
अंश हैं । 
उत्तर में युधिष्टिर ने अर्जुन के साथ बड़ी निष्टुर चुटकी ली, “मैं 
शास्त्रों को जानता हूँ । तुमं अस्त्रधारी उन्हें क्या जानो ? शास्त्र के 
सूक्ष्म अथ को जो जानता है, वह मुझसे इस प्रकार नहीं कहेगा । फिर 
भी भाई के हित मे तुमने जो कहा उससे में प्रसन्न हूँ । हे अर्जन, तुम 
मेरी वुद्धि पर शंका न करो ।” 


इसके अनन्तर देवस्थान नामक तपस्वी ऋषि ने अजुन के ही वाक्य का 
समर्थन किया । यह कोई वेंखानस साथ जान पड़ता हूँ जिसने धन के 
विषय में अपना दृष्टिकोण रखते हए कहा कि धन-विपयक इच्छा से (इहते 
धन हेतोः) इच्छा का न होना ही अच्छा है । फिर उसने यज्ञों की ही प्रशंसा 
को । जीवन की चौपदी सीढ़ी ( चतुष्पदी निःश्रेणी ) कमं मार्ग से सिद्ध 
होती हे । इन चारों को धम, अथ, काम, मोक्ष भी कहा जा सकता है । 
अथवा स्वाध्याय यज्ञ, कर्मकाण्डात्मक यज्ञ, तपोयज्ञ और ज्ञान-यज्ञ ये 
चार इसी सीढी के चढते हुए डण्डे है । वैखानस मतानुयायी वैदिक यज्ञों 
के माननेत्राले थे और उनके आश्रमों में वैतान या श्रौत अग्नियों का 
कर्मकाण्ड भी होता था । 


इसके बाद देवस्थान ने दस विभिन्न मतों का उल्लेख किया, जिनके 
विषय में विभिन्न आचार्यों का आग्रह था । कोई शम, कोई व्यायाम या 
संघर्ष, कोई शान्ति और संघर्ष दोनों को, कोई यज्ञ, कोई संन्यास, कोई 
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दान, कोई दान लेना, कोई सब कुछ छोड़कर तूष्णों ध्यान, कोई राज्य 
और प्रजाओ का परिपालन, कोई एकान्तवास की प्रशंसा करंते हैं । इन 
मतभेदों को देखकर पण्डितो ने ऐसा मत रवखा है कि अद्रोह, सत्य, 
संविभाग ( दान ), धृति, क्षमा, अपनो स्त्रियों के साथ प्रजनन-कायं, 
मृदुता ( ही ), अचपलता, धम के साथ घनोपार्जन यही पण्डितों के साथ 
स्त्रयम्भू मनु का भी उपदेश है । देत्रस्थान के इस कथन में मानव-धर्म या 
मनु के धमंशास्त्र का उल्लेख हे । इससे यति धर्म का स्वयं खण्डन हो 
जाता हैं। अन्ततः देवस्थानने युधिष्ठिर के लिए क्षत्रियोचित राज्य- 
परिपालन और यज्ञ का ही समर्थन किया-। क्षत्रिय यज्ञ से वचा हुआ 
अन्न खाता है और राज्यशास्त्र के तत्त्व को जाननेवाला होता हैं । देव- 
स्थान ने गृहस्थ-आश्रम और वानप्रस्थाश्रम दोनों के लिए ही अपना मत 
दिया । उसने कहा कि निर्वाण के मार्ग में बहुत विघ्न हैं, उसका पूरा 
होना बहुत कठिन है । संभव हैं, देवस्थान का वचन प्रक्षिप्त हो, क्योंकि 
इसमें निर्वाण ओर श्रमण मार्ग का स्पष्ट खण्डन हैं। पर इससे कथा 
प्रबाह मे कोई त्रुटि नहीं आती । २२ वे अब्याय में अजुन के द्वारा 
राजधर्म-पोपण का प्रसंग जारी रहता हैं । 

अर्जुन की नयो उक्ति में व्राह्मण धर्म और क्षात्र धर्म को बताकर 
बरावर क्षात्रधर्म-पालन भौर युद्ध का आग्रह किया गया हैं । अवश्य ही 
प्राचीन राज्य-शास्त्र के अन्तर्गत क्षात्र धर्म का बहत सम्मान रहा होगा । 
“ब्राह्मणों के लिए तप और त्याग है । क्षत्रियों के लिए संग्राम ही धम है । 
क्षत्रिय दूसरे के धन से जीवन निर्वाह नहीं करता । इयलिए तुम कमं के 
लिए कमर कसो । क्षत्रिय का हृदय वप्त्र के समान कठोर होता हैं । 
वह विजय के द्वारा अकंटक राज्य करता हूँ। इन्द्र ब्रह्मा के पत्र थे 
परन्तु कमं से क्षत्रिय हो गये । उन्होंने अपने ही वन्धु-त्रान्धव ९९ असुरों 
का वध कर दिया, क्शॉकि वे पापी थे ( ज्ञातीनां पापत्रृत्तीनां जघान 
नवतीनेत्र ) । उसका वह कमं प्रशंसनीय समझा गया और उसे इन्द्र-पद 
मिला.। जैसे इन्द्र ने किया वैसे ही तुम भी यज्ञ करो । जो होना था सव 


अ० ७-३९-] ` ६९, युधिष्टिर निवद [ २१: 


हो चुका अब वैठकर शोक मत करो । जो भाग्य ने लिख दिया उसे 
बदला नहीं जा सकता ।” 

अर्जुन की यह उक्ति सुनकर यृधिष्टिर के मुख पर ताला पड़ गया । 
तब व्यासजी ने उन्हें समझाया । व्यास के कथन में कई वातें विशेष 
उल्लेखनीय हैं । पहले तो उन्होंने गृहस्थ धर्म को प्रशंसा को और बताया 
कि गाहँस्थ-जीवन ही शास्त्र का मार्ग है, उसी पर चलना चाहिए। 
गृहस्थ आश्रम सव आश्रमों में बड़ा है ( ज्येष्टाश्रमो गृही )। “इसीलिए 
में कहता हँ कि पिता-पितामह के राज्य का बोझा तुम्हें ढोना उचित 
है । इसके बाद व्यासजी ने दूध का दूध और पानी का पानी अलग 
करते हुए ब्राह्मण धर्म और क्षत्रिय धर्म का भेद समझाया--“तप, यज्ञ, 
विद्या, भैक्ष्य, इन्द्रिय-निग्रह, ध्यान, एकान्तवास, सन्तोष, शक्ति के 
अनुसार दान ये चेष्टाएँ ब्राह्मणों को संसिद्धि देती हैं। यद्यपि आपको 
विदित हँ, फिर भी क्षत्रियों के धर्म में कहँगा। यज्ञ, विद्या, समुत्थान, 
अपने धन के विपय में असन्तोप, अत्यन्त उग्र दण्डबारण, प्रजाओं का 
पालन, वेदज्ञान तथा सुचरित तप, वहुत धनोपार्जन और पात्रों को उसका 
दान, ये राजाओं के कर्म हैं इनसे ही वे इस लोक और उस लोक को साधते 
हैं । इनमें दण्डघारण सबसे बडा है। क्षत्रिय के पाप्त वल होता है और 
बल से ही दण्डधारण किया जाता है ( बळ हि क्षत्रिये नित्यं बळे दण्ड 
समाहितः ) । सुनते हैं कि राजा सुद्युम्न को दण्डधारण से सिद्धि मिली । 
जैसे साँप विल में रहनेवाले मेढक-चहों को खा जाता है, वेसे ही यह 
धरती युद्धविहीन राजा को और घर-घुसे ब्राह्मण को खा लेतो हैं ।” 

युधिष्टिर के पूछने पर व्यासजी ने सुद्युम्न की कथा सुनाई । यह 
अध्याय यहाँ प्रक्षिप्त ज्ञात होता है । इसमें बुद्ध के अदत्तादान-धर्म का एक 
सटीक उदाहरण दिया गया हैं और यह शब्द भी यहाँ प्रयुक्त हुआ है 
( अदत्तादानमेवेदं २४।१० ) । 

शंख और लिखित की कथा 
शंख और लिखित दो भाई थे । शंख वड़ा और लिखित छोटा था । 
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एक दिन लिखित शंख के आश्रम में गया । वहाँ उस समय शंख न था । 
लिखित ने कुछ पके फल तोड़कर खा लिये । जब शंख आया तो उसने 
कहा कि यह तुमने अच्छा नहीं किया । तुम राजा सुद्युम्न के यहाँ जाकर 
इसका दण्ड भरो । लिखित राजा के पास गया। पहले तो राजा ने 
टालना चाहा, पर उसके आग्रह करने पर उसके दोनों हाथ कटवा दिये । 
उस समय अदत्तादान का यही दण्ड था । इस प्रकार राजा से धृतदण्ड 
होकर लिखित भाई के पास लौट आया । दण्ड ही क्षत्रिय का धम हैं, 
मड़ मृड़ाना क्षत्रिय का धर्म नहीं ( दण्ड एव हि राजेन्द्र क्षत्रधर्मा न 
सुण्डनम्‌ ) । 
व्यासजी ने अपना कथन जारी रखते हुए अव दो यूत्रितयाँ ऐसी 
रखी, जिनसे युधिष्टिर का डावाँडोल मन भी ठहर गया । उन्होंने कहा 
कि तुम वार-वार कहते हो कि युद्ध करके और वन्धु-वान्धवों को मारकर 
बहुत पाप किया, पर राजा के लिए ऐसे पाप का प्रायश्चिद अश्वमेध-यज्ञ 
करने से होता है । अश्वमेध-यज्ञ हँसी-खेल नहीं था, उसके लिए भारी 
तैयारी करनी पड़ती थी, उसमें समय और द्रव्य भी वहत लगता था। 
व्यासजी ने सोचा होगा कि इससे युधिष्टिर का मन वहल जायगा और 
संचित कोष की गर्मी भी कम हो जायगी । दूसरी सलाह जो युधिष्टिर 
जैसे कुळ-वृद्ध को पसन्द आनेवाली थो, व्यासजी ने यह दी कि अब तो 
देश के सव रजवाड़ तुम्हारी मुट्ठी में आ गये हँ, उनकी रिक्त गह्दियों पर 
अपने कुटुम्ब के कुमारों का अभिषेक कर दो। यदि कुमार हों तो 
कन्याओं को ही अभिपिक्त कर दो । व्यासजो का यह तीर भो ठीक 
निशाने पर बैठा होगा । .जव एक वार व्यासजी ने अश्वमेध-यज्ञ की बात 
` उठाई तो सबने ही वारो-वारी से उसका समर्थन किया और युधिष्टिर 
को भी पिण्ड छुड़ाना भारी हो गथा । अन्त में उन्होंने उस सलाह को 
भीतरी जो से स्वोकार किया । 


इसी प्रसंग में व्यासजी ने प्राचीन राज्यशास्त्र के कई अंग-प्रत्यंगों 
का बड़ी कुशलता से प्रतिपादन किया । एकतो यह कि जब राजाः 
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प्रजाओं से कर वसूल कंरता है, तो उसका कर्तव्य है कि चोर-डकैतों से 
राज्य को बचावे । राष्ट्र को मोल-भाव की वस्तु न बनाना चाहिए। 
तस्करों से प्रजा'की पोड़ा राजा के लिए पाप है। पुरुषार्थ करने से दुष्ट वश 
में आते हैं! और राजा को पाप नहीं लगता । व्यास जी ने कहा कि 
राजा हयग्रीव ने अपने यहाँ के दस्युओं का दमन करने के लिए 
लड़ाई में अपने घ्राण गवाँ दिए । उस पुण्य से वे आज भी स्वर्गलोक में 
सुख से रह रहे हँ यहाँ आठ इलोकों में हयग्रीव सम्बन्धी गीत प्रस्तुत 
किया गया हूँ जो संभवतः बन्दी लोग राजाओं को सुनाया करते थे। 
जैसा हयग्रीव नाम से स्पष्ट है इसे उदात्त शेली और शब्दावली में गुप्त- 
युग में यहाँ जोडा गया ।' । 
राजा का धनुष यज्ञ का यूप है, प्रत्यञ्चा रशना है । बाण स्रुक्‌ है, 
खड्ग स्रुव हैं रुधिर घृत है । रथ वेदी है, युद्ध अग्नि हैं, चार घोड़े 
चार होता हैं । उस यज्ञाग्नि में शत्रुओं का हवन करके बली राजसिंह 
याप से छट जाता हैं। उस हयग्रीव राजाने रणभूमि में अपने घ्राण 
त्यागकर मानों यज्ञ का अवभृथ स्नान किया । उस पुण्य से इस लोक में 
यशस्वी होकर वह देवलोक में सुख का भोग कर रहा हूँ। 
बुद्विपूर्वक नीति से राष्ट्र को रक्षा करता हुआ, आत्मार्पण द्वारा यज्ञ- 
शील और महात्मा सब लोकों को यश से व्याप्त करके वह मनस्वी हयग्रीव 
इस लोक में यश और परलोक में सुख का भोग कर रहा है । दैवी सिद्धि 
और मानुषी दण्डनीति के योग और न्याय के द्वारा पृथिवी का पालन करके 
धर्मशील और महात्मा हयग्रीव स्वर्गलोक में सुख का उपभोग कर रहा 


१. धनुयूपो रशना ज्या शरः स्र कस्त वः खड्गो रुधिरं यत्र चाज्यम्‌ । 
रथो वेदी कामगो युद्धमग्निाश्चातुहोत्रं चतुरो वाजिसुख्याः ॥२६॥ 
हुत्वा तस्मिन्यज्ञवह्वावथारीन्पापान्झुक्तो राजसिंहस्तरस्वी ॥२७॥ 
राष्ट्र रक्षन्दुद्धिपूव नयेन, संत्यक्तात्मा यज्ञशीलो महात्मा । 


सर्चाल्लोकान्व्याप्य कीर्त्या मनरुवी वाजिग्रीवो मोदते देवलोके ॥ २८॥ 
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है। वह विद्वान्‌, त्यागी, श्रद्धालु कृतज्ञ राजा कर्म करके मनुष्य लोक 
छोड़कर मेधावी विद्वानों के लोक में स्वर्ग-सुख का भोग कर रहा है । 
वह महात्मा वेदों की सम्यक्‌ प्राप्ति, शास्त्रों का अध्ययन और राष्ट्र का 
सम्यक्‌ पालन करके, चार वर्णो को अपने स्वधम में स्थापित करके 
देवलोक में सुख भोग रहा है । वह संग्रामों में विजयो होकर प्रजाओं 
का पालन करके, यज्ञों में सोमपान करके और ब्राह्मणों को तृप्त 
करके, युक्तिपूर्वक प्रजाओं में दण्ड-घारण करके, युद्ध में अपनी आहुति 
देकर देवलोक में सुख से रह रहा है । जिसके इलाघनीय चरित की 
सन्त और मृज्य विद्वान्‌ प्रशंसा करते हूँ, ऐसा वह पुण्यझलोक महात्मा राजा 
स्वर्ग लोक को वश में करके वीर लोक को प्राप्त हुआ ।' 

व्यास जी द्वारा युधिष्ठिर को उपदेश 


युधिष्ठिर को फिर भी दुःखी देखकर व्यासजी ने एक दानिक 
दृष्टिकोण रखते हुए उन्हें फिर समझाया । इसे पर्याय-योग कहते थे 
और यह कालवाद का ही एक अंग था । व्यासजी का दशन महाभारत 
में कई-एक जगह कालवाद के रूप में आया हैं। पर्याय-योग का सारांश 
यह था कि कालचक्र रथ के पहिए की तरह घूमता हैँ और उसमें सुख 
व दुःख वारी-वारी से आते-जाते हैं । न कर्म से और न शोच करने से 
कुछ होता है । विधाता ने काल का नियम ऐसा बनाया है कि पर्याय-योग 
अर्थात्‌ अपनी वारी से सुख और दुःख, भाव और अभाव होते रहते हैं 
( कालेन सव रभते मनुष्यः २६।५ ) । मन्त्र और औषधियाँ भी काल की 
अनुकूलता से ही फल देती हैं । न न बुद्धि से कुछ होता है, न पढ़ने-लिखने 
से । काल से मूर्ख भी मालामाल हो जाता है ( काले मूर््वाऽपि प्राप्नोति 
कदाचिदर्थान्‌ २६।६ ) । शिल्प और मन्त्र का कुछ भी फल अभाग्य के 
समय नहीं होता । भाग्य के सोधे होने पर वे सव फल देते हैं । काल से 
ही आँधी चलतो है और काल से वृष्टि होती हैं । काल से वन मे वृक्ष 





१, दैवीं सिद्धिं मानुषां दण्डनीतिं, योगन्यायंः पाळयिस्वा महीं च । 
तस्माद्वाजा धमशीलो महात्मा, हयग्रीदो मोदते स्वगंलोके ।।२९॥ 
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फलते हैं । काल से ही कृष्ण पक्ष को रात्रियाँ आतो हैं और काल से ही 
चन्द्रमा पूरा खिल जाता हैँ । विना काल के वृक्षों में फूल-फल नहीं 
आते । विना काल के नदियों में जल नहीं बहता । काल के विना सित्रयाँ 
गर्भ धारण नहीं करतों । शिशिर, गर्मी और वर्षा ये ऋतुएं बिना काल 
के नहीं होतीं । बिना काल के न कोई मरता हैं और न जन्म लेता हैं। 
विना काल के बच्चा बोलता भी नहीं । विना काल के यौवन नहीं 
आता । बिना काल के बीज नहीं उगता। बिना काल के सूर्य नहीं 
आता । विना काल के वह अस्त भो नहीं होता । विना काल के चन्द्रमा 
घटता-वढ़ता नहीं । बिना काल के समुद्र में लहरें नहीं उठतीं (२६।१२) । 
काळ से पके हुए सब मानव मृत्यु को प्राप्त हो जाते हैँ। काल के इस 
चक्र से कोई नहीं छ्टता। लोक में ऐसा मानते हैं कि एक ने दूसरे 
को मारा और किसी और ने और किसी को मारा । यह तो “लौकिकी 
संज्ञा” या कहने की बात हैं। न कोई किसी को मारता हुँ, न कोई 
मरता है । नियति या होनहार के वश में स्वाभाविक रूप से यह सब 
हो रहा है (२६।१६) । 

इसके बाद व्यासजी ने शोक के विषय में कुछ वाक्य कहे। संसार में चारों 
ओर शोक-ही-शोक है । शोक और हर्प के हजारों कारण प्रतिदिन मूर्ख के 
सामने आते हैं। पण्डित को वे नहीं छते। प्रिय और अप्रिय वस्तुएं सुख और 
दुःख लाती रहती हैं । तृष्णा से दु:ख होता है और दुःख के वाद सुख आता 
है । सुख के वाद दु:ख और दुःख के वाद सुख आता हें । किसी को सदा 
दुःख और किसी को सदा सुख नहीं रहता । सुख हो या दुःख, प्रिथ हो 
या अप्रिय, जो कुछ आवे'उसे हृदय की हार के बिना सहना चाहिए । जो 
एकदम मूढ़ हैं या जो बुद्धि के पार,निकल गये हैं, वे लोक में सुखी हूँ । 
बीच के व्यक्ति तो क्लेश पाते हैं । इस प्रकार पहले के किसी सेनजित्‌ 
राजा ने सुख-दुःख सम्बन्धी गाथाएं गाई थीं। उन्हें काळ के पर्याय-योग 
में ग्रहण किया गया । सुख-दुःख, होना न होना, लाभ-हानि, जीवन-मरण 
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ये अपनी बारी से सव के पास आते हूँ। इसलिए घीर पुरुष को चाहिए 
कि न हर्ष मनावे, न क्रोध.करे । 

यह सुनकर युधिष्ठिर का घाव जैसे फिर हरा हो गया और वह 
अपने सगे-सम्वन्धियों की मृत्यु के विषय में फिर कहने लगे। 
उन्होंने कहा, “राज्य के लिए मैने अपने वंश का उच्छेद कर 
डाला । में गुरुघाती और पापो हुँ । मैने राज्य के लोभ से भीष्म और 
द्रोण का बध करवाया । यहाँ तक कि 'नरो वा कुंजरो चा' कह कर 
झूठ भी बोला । ऐसा दारुण कम कर में किस लोक में जाऊंगा ? जव 
मेने अभिमन्यु को अकेले चक्रव्यूह में भेजकर मरवा डाला तव अजुन व 
कृष्ण को अपना मुंह दिखाने की हिम्मत मुझ में नहीं हुई ।” 

इसके वाद व्यासजी ने पर्यायवाद के हो एक दूसरे अंग की व्याख्या 
करते हुए कहा, “जितने संग्रह हैं, उन सवका क्षय अवश्यंभावी हे । 
जितनी वस्तुएं ऊंचे चढ़तो हैं, वे अवश्य नीचे गिरती हैं । संयोग के बाद 
वियोग अवश्य आता है और जोवन के बाद मरण भो निश्चित है ।” जब 
युधिष्ठिर वार-बार समझाने पर भी शान्त न हुए तव व्यासजी ने उनका 
शोक दूर करने के लिए कुछ प्राचीन कथाएं सुनाई । फिर कुछ उपदेश 
दिया । यह स्वभाववाद संज्ञक दार्शनिक मत था । इसीके अन्तर्गत सुख- 
दुःख और संयोग-वियोग का दृष्टिकोण आता था। स्वभाववाद के 
दार्शनिक मत का उल्लेख इवेताइवतर उपनिषद्‌ की सूची में आया है । 
विश्व का विधान स्वभाव से चल रहा हैं वह किसी के लिए ठहरता 
या बदलता नहीं (२७।२०) । इस वर्णन से ज्ञात होता है कि कालवाद 
और स्वभाववाद इन दोनों का परस्पर निकट का सम्बन्ध था । काळ- 
'पर्याय विचित्र हैं । इसमें आसन और शयन, ज्ञान और उत्थान, पान 
और भोजन सब भूतों के लिए काल के अनुसार निश्चित है । यहाँ वैद्य 
भी हैं, रोगो भी हैं | स्त्री, पुरुष तथा नपुंसक भी हूँ । कुल में जन्म, 
वीर्य, ध॑दर्य, आरोग्य, सौभाग्य, उपभोग ये सब होनहार से ही मिलते 
हैं । दरिद्रों के न चाहने पर भी बहुत से पुत्र हो जाते हैँ। धनिकों के 
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इच्छा करने पर भो नहीं होते । दरिद्र क्लेश पाता हुआ सौ वर्ष तक 
जीवित रह जाता है और धनी कुल में लोग पतिगे की तरह चट-पट 
मर जाते हैं । लोक में हम देखते हैं कि धनिकों के पास भूख नहीं होती, 
जव कि निर्धन काप्ठ भी खाकर पचा डालते हैं। काल के प्रभाव से ही 
मनुप्यो में गृण-दोप आते हैं और सुख-दुःख भी प्रकट होते हैं। सव कुछ 
करने वाला काल हैं, पर मनुष्य अहंकार-त्रदा अपने को कर्ता मान लेता 
है । न यह किसी का हुआ हैं और न कोई इसका है । सहस्त्रों माता- 
पिता पहले हुए और सहत्त्रों आगे होंगे । जैसे जल में तैरते हुए दो काष्ठ 
आकर मिलें और फिर अलग हो जाये ऐसे ही यहां प्राणियों का 
मिलन है । जैसे रास्ता चलते लोग मिल जाते हैं वैसे ही स्त्री, पुत्र, 
मित्र आदि से मिलना है । परलोक को आज तक किसी ने अपनी आंख 
से नहीं देखा । जो आगमों में लिखा हैं, उसमे श्रद्धा करना हो मनुष्य के 
वश की वात है । इसलिए देवताओं के लिए यज्ञ और पितरों के लिए 
श्राद्ध करते रहना चाहिए । 


मनुष्य अवश होकर काल के अधीन है । रात, दिन, पक्ष, अयन, 
वर्ष का फेरा लगा हुआ हैं । कोई काल से मुकत नहीं हँ । आयुर्वेद पढ़ने 
वाले वैद्य और उनकी ओपधियां हँ । साथ ही रोगी भो हैं, जो काषाय, 
और घी पीकर रहते हैं । काल से कोई नहीं छूटता । रसायन खाने वाले 
भी हैं, पर कोई बुढ़ापे से नहीं छटा । ऐसे ही तप, स्वाध्याय, दान, और 
यज्ञ करने वाले भी हैं, पर जरा और मृत्यु से कोई नहीं बचा । काल 
और पर्याय के विषय में जनक और अस्मा ऋषि का सम्वाद सुनाकर 
व्यासजं। ने विराम किया, पर युधिष्ठिर का भ्रम फिर भो न टूटा । 





१. यथा काष्टं च काष्टं च समेयातां महोदधौ । 
समेत्य च व्यतीतायां तद्वद्भूतसमागमः ॥ 
(२८।३६) 


३८ सारत-साचित्री [ १२. शान्तिपव 
कृष्ण द्वारा युधिष्ठिर को उपदेश 


तब अजुन ने कृष्ण से स्थिति कही, “युधिष्ठिर ज्ञातिशोक 
में डबे हुए हँ । आप ही उन्हें उवारने का कुछ यत्न कीजिये ।” वालूपन 
से ही युधिष्ठिर कुष्ण को वात नहीं टाळते थे । कृष्ण ने युधिष्ठिर का 
शोक शान्त करने के लिए श्खुंजय और नारद की कहानी सुनाई । 
श्ट जय का पुत्र मृत्यु को प्राप्त हुआ। उसे पृत्र-शोक छोड़ता हीन 
था। नारद से उसकी भेंट हुई और नारद ने 'पोडपराजकोपाख्यान' 
या पहले मरे हुए सोलह राजाओं का.चरित्र सुनाया । ( २९।१६-१३५ ) 


यह प्रकरण किसी अत्यन्त मेधावी कवि की रचना है । इसकी शेली 
और शब्दावली अत्यन्त उदात्त हैं। शान्तिपर्व में आई हुई यह सामग्री 
द्रोणपर्व मे भी दोहराई गई है ( अ० ५६-७१ ) | वहां वह प्रक्षिप्त 
सिद्ध हुई है । किन्तु सत्य तो यह है कि शान्तिपर्व में भो 'पोडपराजको- 
पाख्यान” गुप्तयुग मे जोड़ा गया था । वह उसके प्राचीन मूल संस्करण का 
अंग न था । नारद के मुख से इसका उपदेश सूचित करता हूँ कि भागवत 
आचायाँ ने इस रचना को अपनाया । ज्ञात होता हैं संस्कृत युग के बन्दी 
या चारण ऊचे स्वर से राजाओं के सामने उनका शोक दूर करने के 
लिए इसका पाठ करते थे । अवश्य ही इसे ऊँचे स्वर से पढ़ते हुए ऐसी 
तरंगे वातावरण में भर जाती हैं जिनसे दुःखी ब्यक्ति के मनोभावों पर 
प्रभाव पड़ता है । व्यक्ति की शोकवृत्ति में परिवर्तन लाने में वे छन्द 
उपयोगी थे । इस उत्तम काव्य का सार इस प्रकार हैं :— 


१, हे श्रुंजय, हमने सुना है कि आविक्षित मरुत्त राजा भी मृत्यु 
को प्राप्त हो गया, जिसके त्रिइवसुज्‌ यज्ञ में इन्द्र, वरुण, वृहस्पति आदि 
देवों ने भाग लिया था । उसने जब इन्द्र से स्पर्धा की तो वृहस्पति ने उसे 
यज्ञ कराना अस्वीकार कर दिया । तब संवर्त ऋषि ने उसके लिए यज्ञ 
कराया । उसके राज्य में पृथिवी बिना क्षि के अन्न उत्पन्न करती थी 


अ० ७-३९] ६९. युधिष्ठिर निवंद 3 
भौर चारों ओर अनेक चैत्य स्तूप वने हुए थे ( पृथिवी चैत्यमालिनी ) । 
उसके यज्ञ में विइवेदेव सभासद बने । श्राद्धगण परोसने लगे । मरुतों ने 
सोमपान किया । इतनी अधिक दक्षिणा दी गई कि देवता, गन्धर्व और 
मनुष्य उसे पूरी तरह न ले सके । हे श्टुंजय, तुम्हारे पुत्र से कहीं अधिक 
पुण्यवान्‌ जव वह राजा मर गया तो तुम अपने पुत्र के लिए शोक 
मत करो । 


२. राजा सुहोत्र वेतिथिन भी मर गया, जिसके राज्य में इन्द्र ने 
वर्ष भर सोना बरसाया था, जिससे पृाथवी का वसुमती नाम चरितार्थ 
हुअ। (स्वर्ग से स्वर्ण-वृष्टि का यह अभिप्राय रघुवंश, दिव्यावदान 
आदि गुप्त युग के ग्रन्थों में पाया जाता है । ) कहते हैं, इन्द्र ने सोने के 
कछए, मछली, मगरमच्छ, कर्कट और सूँस वनाकर नदियों को भर दिया 
था। तब राजा को वड़ा आश्चयं हुआ। राजाने वह घन यज्ञ द्वारा 
ब्राह्मणों को दे दिया । हे श्वुंजय, तुम्हारे पुत्र से कहों अधिक पुण्यवान्‌ 
जव वह भी मर गया तो तुम अपने पुत्र के लिए शोक मत करो । 


३. सुना जाता हैं कि अंग देश का राजा बृहद्रथ भी मर गया, 
जिसने संकड़ों सहस्रां वेत अइव और कन्याओं का संग्रह किया और यज्ञ 
करके पुकार-पुकारकर दक्षिणा दो । शत-सहस्त्र वृषभ और गौओं को 
दक्षिणा ब्राह्मणों को बुलाकर दी और विष्णुपद पर्वत पर यज्ञ किया । 
उसके यज्ञों में सोमपान करके इन्द्रको मद हो गया। वेसा दानी न 
पहले हुआ और न आगे होगा। यदि वह भी मर गया तो तुम अपने 
पुत्र के लिए शोक मत करो । 

४. सुनते हैं कि उशीनर देश का राजा शिवि भी मर गया, जिसने 
इस समस्त भूमि को चमड़े की तह से लपेट दिया था और अपने रथ की 
झकार से धरती गुंजा दी थी । उसके जयनशील रथ पर केवल एक छत्र 
विराजता था । उसने यज्ञों में अनेक-संख्यक गौएँ दक्षिणा में दीं। वह भो 
मर गया । 
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५. सुनते हैं दुःष्यन्त का पुत्र भरत भी मर गया, जिसने तीस अश्वमेध 
यज्ञ यमुना के किनारे, बीस सरस्वती के तटपर और चौदह गंगा के तटपर 
किये । भरत के महत कर्म का यश स्वर्ग तक छा गया । उसने वेदी में 
सहस्त्रों अश्‍व बांधकर कण्व ऋषि को दिये। जब वह भी मर गया तो 
तुम अपने पुत्र का शोक क्यों करते हो ? 


६. सुनते हैं कि दशरथ का पुत्र राजा राम भी मर गया जिसने 
सदा प्रजा का अपने औरस पुत्रों की भांति पालन किया । राजा राम 
के शासन में मेघ समय पर वृष्टि करते थे और सदा सुभिक्ष बना 
रहता था। न कोई पानी में ड्बता था, न कोई आग में जलता था | 
सब लोग नोरोग ओर पूर्णकाम थे। स्त्रियों में भी विवाद नहीं था 
पुरुषों की तो वात हो क्या ? प्रजाएँ नित्य धर्म का पालन करती थीं। गौएँ 
कलसे भरकर दूध देती थो । राम ने चौदह वर्ष वन में बिताये और दस 
अश्वमेध यज्ञ किये । वह भी मर गया तो तुम अपने पुत्र के लिए क्यों 
शोक करते हो ? 

७. सुनते हैँ राजा भगोरथ भी मर गया, जिसके यज्ञ में इन्द्र सोम- 
पान करके मदमत्त हो गये थे। उन्होंने सहस्रों असुरों पर विजय प्राप्त 
कर ली । उसने यज्ञ में सहस्नों कन्याएं दक्षिणा में दीं । प्रत्येक कन्या 
रथवाहन पर बैठी थी । प्रत्येक रथ के पीछे अनेक हाथी-घोड़े थे । जब 
वे पर्वत की गुफा में तपकर रहे थे, गंगा भागीरथी बनकर उनकी गोद 
में आकर वैठी । त्रिलोकपावनी गंगा को उन्होंने अपनी दुहिता बनाया । 
जब वह भी मर गये तो तुम क्यों शोक करते हो ? 

८, सुनते हैं कि राजा ऐलविल दिलीप भी मर गया, जिसके यज्ञों 
का वर्णन ब्राह्मण आज भी करते हैं। उसने अपने महायज्ञों में सुवर्ण- 
मण्डित हाथियों का दान दिया । उसके यज्ञ में सोने का महायूप लगाया 
गया । उस यूप में सोने का चपाल या छल्ला था जिसपर इन्द्रादिदेव बैठे 
थे। उस यज्ञ में विश्वावंसु गन्धवं ने स्वयं नृत्य-गान और नाटय-संगीत 
का आयोजन किया । सब लोग यही समझते थे कि वह संगीत उन्हीं के 
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लिए हो रहा या । कोई राजा दिलीप का अनुकरण नहीं कर सका। 
दिलीप के राज्य में पहनो-ओढ़ी स्त्रियाँ नशे में चर होकर मार्ग पर सो 
जाती थीं, पर उन्हें कोई छेड़ता न था । ऐसे सत्यवादी और उग्रधन्वा 
दिलीप भी स्वर्ग को चले गये। दिलीप के आंगन में स्वाध्याय-घोप,, 
प्रत्यञ्चा-घोष और 'दान-करो, दान-करो' ये तीन शब्द कभी कम न 
होते थे । यदि वह मर गया, तो तुम अपने पुत्र का शोक क्यों करते हो ? 


&. सुनते हैं कि युवनाश्व का पुत्र मांधाता भी मर गया जो पिता 
युवनाश्व के जठर में वृद्धि को प्राप्त हुआ था । मरुत देवों ने पिता के गर्भ 
के पाश्व भाग से उसे निकाला था । वह अपने पिता द्वारा यज्ञ के पृपदाज्य 
खा लेने से उत्पन्न हुआ था । वह्‌ त्रिलोक-विजयी हुआ । उसे मृत पिता 
की गोद में लेटे हुए देखकर देवों ने आपस में कहा, “यह किसका दूध 
पियेगा ?” तब इन्द्र ने कहा, “यह मेरा दूध पियेगा।” इसी से 
उसका 'मांघाता' नाम पड़ा । उस महात्मा यौवनाश्व की पुष्टि के लिए 
इन्द्र के हाथ से दूध की धार वहने लगी । तब वह प्रतिदिन उस धार का 
पान करने लगा और बारह दिन में ही ऐसा हो गया जसे बारह वर्ष का 
हो । यह सारी पृथित्री एक दिन में हो उस धर्मनिष्ठ महात्मा के अधिकार 
में आ गई | वह युद्ध में इन्द्र के समान शूर-त्रीर था । उसने अंगार, मरुत्त, 
गय, बृहद्रथ, आदि राजाओं को युद्ध में जीत लिया । जब मांधाता ने 
अंगार से युद्ध किया तो उसके धनुष की टंकार से देवों ने समझा कि 
आकाश फट गया । सूर्योदय से सूर्यास्त तक का जितना विस्तार है सभी 
मांधाता के राज्य में था | संकड़ों अश्वमेघ और राजसूय यज्ञ करके उसने 
रोहू मछलियों के दान से मिथिला के ब्राह्मणों को तृप्त कर दिया। यहाँ तक 
कि एक योजन ऊँचा और दस योजन लम्बा सोने का ढेर अन्य लोगों 
ने द्रिजाति से अतिरिक्त और लोगों को वांटा। हे स्‌ जय ! जव वह मर 
गया, तो अपने पुत्र का शोक क्यों करते हो ? 


१०. सुनते हैं कि नहुप का पुत्र राजा ययाति भी मर गया, जिसने 
समुद्र के साथ इस पृथिवी को जीत कर एक-एक शम्यापात को दूरी 
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पर यज्ञ वेदियों का निर्माण कराया था, और पवित्र यज्ञों का अनुष्ठान 
करते हुए समस्त पृथिवी की परिक्रमा को थी । सहस्रों सोम, क्रतु और 
संकड़ों अश्वमेघ यज्ञ करके उसने तीन सुवर्ण पर्वतों से इन्द्र को प्रसन्न 
किया । देवासुर-संग्राम में असुरों को मार कर नहुपप॒त्र ययाति ने समस्त 
पृथिवी को दान में दे दिया । अन्त में अपने ज्येष्ठ पत्र यद, दृह्य तुर्वस, 
ओर अनु को अलग करके कनिष्ठ पुत्र पुरु का राज्याभिषेक किया । अरे 
सृ जय, जव वह भो मर गया तब तुम पुत्र-शोक क्यों कर रहे हो ? 

११. सुनते हैं कि नाभाग का पुत्र अंबरीप भी मर गया । उसे प्रजा ने 
अपना गोप्ता चुना था । उसने सहस्न-सहस्न दक्षिणाओं से यज्ञ करके 
ब्राह्मणों को संतुष्ट किया । न तो पहले लोगों ने ऐसा किया और न आगे 
कोई करेगा । इस प्रकार नाभाग अम्वरीप द्वारा प्रदत्त दक्षिणाओं को 
कोति हैं। सहस्रो, सेकड़ों अइवमेध यज्ञोंसे यजन करने वाले राजा 
उसकी प्रदक्षिणा करते थे। हे श्व जय, वह भी मर गया, तब तुम पुत्र-शोक 
क्यों करते हो ? 

१२. सुनते हँ कि चित्ररथ का पुत्र राजा शशात्रिन्दु भी मर गया 
जिसकी सहस्रो भार्या और शतसहंस्र शाशबिन्दव नामक पत्र थे। वे सव 
सोने का कवच पहनते और उत्तम धनुष धारण करते थे । एक-एक राज- 
पृत्र के पीछे सौ-सौ कन्याएं गमन करती थीं । एक-एक कन्या के पृष्ठभाग 
में संकड़ों हाथी और उनके पीछे सैकड़ों रथ रहते थे । और, एक-एक रथ 
के पीछे सुवर्ण की माला पहने सौ-सौ अइव रहते थे। एक-एक अदइव के 
पीछे सौ-सौ गाएं और एक-एक गौ के पीछे सौ-सौ वकरियाँ रहती थीं । 
इस प्रकार का अपरिमित घन 'महामख' नामक अश्वमेध यज्ञ में महाराजा 
शशविन्दु ने ब्राह्मणों को दिया । हे श्ुजय, वह भी मर गया तव तुम 
पृत्र-शोक क्यों कर रहे हो ? 

१३. सुनते हैं कि अमूर्तरय का पुत्र राजा गय भी मर गया जिसने 
सौ वर्ष तक यज्ञ का उच्छिष्ट भोजन किया था। अग्नि से उसने वर 
मांगा---'दान देते हुए मेरे यहां वस्तुएं अक्षय वनो रहें, धर्म में मेरी 
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श्रद्धा को वृद्धि हो । हे अग्नि देव ! आपकी कृपा से मेरा मन सत्य में 
हमेशा रमता रहें।” दरश, पौणमास और चातुर्मास्य के बारबार अनुष्ठान से 
उस महातेजस्वो ने सहस्र वर्षों का आयुष्य प्राप्त किया । शत गोवे और 
शत-शत अश्वो का उसने प्रतिदिन सहस्र वत्सर तक दान किया । उसने 
सोमपान से देवों को और धन॑ से ब्राह्मणों को तृप्त किया। पितरों को 
स्ववाकार से और स्त्रियों को इच्छा-पूति से संतुष्ट किया । उस राजाने 
महामख वाजिमेध में दस व्याम से वीस व्याम तक को पृथिवी को सोने से 
मढ्वाकर दान दिया । गंगा मं वाळू के जितने कण हुँ उतनी गौएं राजा 
आमूर्तरथस गय ने दान ए दीं । हे श्यजय ! वह भी मर गया तब 
तुम पुत्र शोक क्यों करते रहो ? ः 


१४. सुनते हैं कि संक्रति का पुत्र रन्तिदेव भी मर गया जिसने इन्द्र 
को भली प्रकार संतुष्ट करके यद्र वर प्राप्त किया था--''हमारे यहाँ अन्न 
की वहुतायत हो और अतिथि वरावर आते रहेँ । हमारे हृदय से श्रद्धा 
का कभो लोप न हो और हम किसी से याचना न करें ।” ग्राम्य और 
आरण्य पशु स्वयं महात्मा रान्तदेव के यहां चले आते थे । उसके यज्ञों में जो 
चर्मराशि या चमड़े का ढेर ढकट्ठा हुआ उससे चर्मण्यवती नामक नदी 
बह निकली । उसने यज्ञ का वितान होने पर प्रत्येक ब्राह्मण को एक-एक 
सुवणंमय निष्क दिया । कभी-कभी वह एक-एक सहस्र निष्क भी देता था । 
“अन्वाहार्य' पचन नामक अग्नि के उपकरणों के रूप में घट, थाली, कड़ाह, 
पात्रो और पिठर ये सव वर्तन उसके यहाँ सोने के ही थे । सांकृत्य 
रन्तिदेव के यहां जो रात को रहता था, उसको सौ गायों की दक्षिणा 


दी जाती थी । उसके यहां एक दिन के आतिथ्य की दक्षिणा सौ गाय ' 


थीं । कानों में चमकते मणि-कण्डल पहने हुए रसोइये इस वात को पुकार- 
पुकार कर कहते थे कि अब पहले जैसा मांस-पुलाव नहीं रहा । अब सूप 
के साथ भात का भोजन कीजिये । हे श्टुजय, वह भी मर गया । अब तुम 
पुत्र का शोक क्‍यों करते हो ? 
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१५. सुनते हैं कि इक्ष्वाकुवंशी महात्मा राजा सगर भी मर गया ॥ 
उसके पीछे साठ सहस्न पुत्र चलते थे। वह एकछत्र पृथिवी का शासक हो 
गया । उसने सहस्र  अश्वमेधो से देवताओं को प्रसन्न किया । उसने 
काञ्चन स्तम्भ और सुवर्णमय प्रासाद का दान किया, जो अनेक स्त्रियों के 
शयनागारों से पूर्ण था । उसने अनेक ब्राह्मणों की इच्छाएं पूर्ण कीं । उसने 
क्रोध में भरकर पृथिवी को खुदवा डाला और वही समुद्र हो गया । उसी 
के नाम से समुद्र की संज्ञा 'सागर' है । हे श्रुंजय, जव वह भी मर गया 
तब तुम पुत्र-शोक क्यों करते हो ? 

१६. सुनते हूँ कि वेन का पुत्र राजा पृथु भी मर गया जिसका 
महपियो ने जंगल में एकत्र होकर यह सोचकर अभिषेक किया था कि यह 
लोकों का 'प्रथन' या विस्तार करेगा । इसी कारण उसका नाम पृथु 
पड़ा । यह हमें क्षत्‌' या संकटो से बचायेगा, इसीलिए वह क्षत्रिय 
कहुलाया । वेन्य पृथु के दर्शन करके प्रजाओं ने कहा कि हम इससे प्रसन्न 
हैं । प्रजाओं के अनुराग के कारण ही उसको उपाधि राजा हुई। उसके 
राज्य में पृथिवी बिना जोते-वोए अन्न उत्पन्न करती थी और जगह- 
जगह छत्ते शहद से भरे हुए थे। वैन्य के राज्य मे गौवें कलसे भर कर 
दूध देती थीं या गोत्रों के दूध से कलसे भर जातेथे। सब मनुष्य 
नीरोग, पूर्णकाम और निर्भय थे। जब वह दिग्विजय के लिए प्रस्थान 
करता तो नदियां अपना प्रवाह रोककर उसे मार्ग देती थीं। उसके मार्ग 
में किसी अन्य राजा का ध्वज न टकराता था । उस राजा ने महायज्ञ 
अश्वमेध में सुवर्ण के तीन ढेर और इक्कीरु पर्वत दान दिये । हे श्यृंजय ! 
वह भी मर गया तब तुम पृत्र-शोक क्यों करते हो ? 

इतना सुनाकर नारद ने पूछा-- हे सृ जय, तुम चुप क्यों हो ? वया 
यह सव मैंने व्यर्थ ही कहा ?” तव सुंजय ने उत्तर दिया, “हें महपि, 
आपका यह शोक दूर करने वाला कथन सुनकर मुझे बहुत शान्ति मिली 
है। राजपियों के ये दृष्टान्त तो अमृत के घट हूँ, जिन्हें पीकर में तृप्त 
हो गया ।” 
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इसके बाद युधिष्टिर ने कृष्ण से पुनः सुंजय के सुवर्णनिष्टीवि पुत्र 
के विषय में पूछा कि वह कैसे सोना उगलने लगा था, किस कारण से 
मर गया और फिर कैसे जी उठा । यह कहानी अध्याय ३०-३१ में बाणत 
हैं । इसका सार यह हैं कि बहुत इच्छाओं के बाद देवाराघन से राजा 
सूंजय को पुत्रलाभ हुआ । पांच वर्ष की आयु में ही उसे वन में बाघ ने 
खा लिया । तव सृ जय के बहुत विलाप करने पर नारद ने उसे जीवन- 
दान दिया । इस कहानी की पृष्ि स्वयं नारद ने युधिष्ठिर से की । 


युधिष्टिर को मौन देखकर फिर व्यासजी ने राजधर्म के अन्तर्गत कर्म 
के महत्त्व का ही वर्णन किया और साथ में यह भी कहा कि अच्छे-बुरे 
कर्मो का फल कर्म करने वाले को ही भोगना पड़ता है इसलिए उन्हें अपने 
कमं का प्रायश्चित करना चाहिए । ( ३४।२४ ) 


इस कथन में व्यासजी ने प्रायश्चित का संकेत तो किया, पर क्या 
प्रायश्चित करना चाहिए यह नहीं वताया । तव युधिष्टिर ने अपने पाप 
का लम्ब्रा-चौइडा वणन किया । उसके उत्तर में व्यासजी ने अपने पुनः 
काळपर्याय दर्शन का वर्णन किया और जव उनको सब युक्तियां समाप्त 
हो गईं तो अन्त में वह खुले और कहा, “तुम्हारे इस पाप का प्रायश्चित तो 
अइत्रमेध यज्ञ ही हँ अइ्वमेधो महायज्ञः प्रायङ्चित्तसुदाहृतम्‌। (३४।२६) 
उस अश्वमेध को करने से तुम पाप मुक्त हो जाओगे। इन्द्र ने 
भो असुरों को मारकर ऐसा ही किया था। तब अइवमेध करके उसने 
शतक्रतु संज्ञा प्राप्त की थो ।” व्यासजी ने वह दूसरी वात भो दुहराई कि 
अपने भाई, पुत्र और पौत्रों के साथ विविध नगरों और राष्ट्रों में जाकर तुम 
उनका वहाँ अभिषेक कर दो। गर्भस्थ बालकों को भी राज्य दो । सब प्रजाओं 
का रंजन करते हुए पृथिवी का पालन करो । कुमार न हों तो कन्याओं 
का ही अभिषेक करो । स्त्रियों की भी इच्छाएं होती हैं । इससे उनका 
शोक मिट जायगा । इस प्रकार सव राष्ट्रों का आश्वासन करके तब तुम्हें 
अइवमेध यज्ञ करना चाहिए | 
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जब व्यासजी ने प्रायश्चित रूप में अश्वमेध की वात कही तो महा- 
भारत के लेखक ने बहुत से दूसरे पापों के प्रायश्चित का प्रकरण यहां 
लाकर रख दिया । युधिष्टिर को उसकी कोई आवश्यकता न थी । अवश्य 
ही अध्याय ३५,३६ और ३७, जो प्रायश्चित से सम्बन्ध रखते हैँ, इस 
प्रकरण में नितांत प्रक्षिप्त हँ । लेखक ने प्रायश्चित-कथन के साथ 
भक्षाभक्ष्य का पुछल्ला भी लगा दिया ( प्राथड्चित्तकथा ह्यंघा भक्ष्या भक्ष्य 
विवर्धिता ) । व्यास के वचन सुनकर युधिष्ठिर का मन कुछ तो आश्वस्त 
हुआ, कितु उनके मन में यह शंका तो वनी हो रही कि राजा के द्वारा 
राजशास्त्र और धमंचर्या इन दोनों का मेल कैसे बँठाया जा सकता हैं । 
इस पर व्यासजी ने सलाह दो कि युविष्टिर को भीष्म के पास जाकर 
राजशास्त्र सुनना चाहिए | उन्होंने कहा--““भीष्म ने इन्द्रादि देवों का 
साक्षात्‌ दर्शन किया है । उन्होंने वृहस्पति आदि देवियों के राजशास्त्र का 
अनेक वार अध्ययन किया हैँ । उशना जिस राजशास्त्र को जानते हैं 
उसको व्याख्या के सहित भीष्म ने पढ़ा है । भार्गव च्यवन से उन्होंने 
अगों-सहित वेदों का अध्ययन किया हुँ। महाबुद्धि भीष्म ने व्रतो में 
पारंगत वशिष्ठ से भी वेद-ज्ञान प्राप्त किया हैं । ब्रह्मा के पुत्र ऋषि 
सनक से भीष्म ने अध्यात्म विद्या सीखी । ऋषि मार्कण्डेय के मुख से 
भीष्म ने यतिधमं का ज्ञान प्राप्त किया । परशुराम और इन्द्र से उन्होंने 
अस्त्रों की प्राप्ति की । यद्यपि वे मनुष्य-योनि में उत्पन्न हुए हूँ, किन्तु 
मृत्यु उनकी इच्छा की वशी हैं । ब्रह्मापि नित्य उनके सभासद थे । ज्ञान 
और ज्ञेय में कुछ भी ऐसा नहीं हूं, जिसे वे ने जानते हों । वे भीष्म धमं 
के सूक्ष्म तत्त्व के वेत्ता हँ। अब वे ही तुमसे धर्मो का वर्णन करेंगे । 
इसके पहले कि वे वह अपने प्राण छोड़ें तुम उनके पास पहुँच जाओ ।” 

यह सुनकर युधिष्ठिर ने व्यासजी से कहा, “घोर मार-काट करके 
मैंने ज्ञातियों ( सगे-सम्बन्धियों ) का वध कराया और फिर छल से भीष्म 
को भी शर शैय्या पर लिटा दिया । अब में किस मुंह से उनके पास 
जाऊं ?” (३८।१६) । इस पर कृष्ण ने राजा को समझाते हुए कहा, “यदि 
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तुम अपने लिए न भी जाना चाहो तो भी चारों वर्णो के हित की दृष्टि से 
तुम्हें भीष्म के पास जाना चाहिए, क्योंकि वे सवके लिए हितकारी घर्मो 
का उपदेश करेंगे । तुम्हारा मन शोक में डवा हुआ है। इस विषय में 
हठ मत करो । व्यासजो ने जैसा कहा है तुम्हें वेसा करना उचित है । 
ब्राह्मण, प्रजाजन. कुट॒म्बो, ज्ञाति, वान्यत्र, मित्र एवं सुहूद, सत्रका इससे 
हेत होगा ।” कृष्ण को वात सुनकर राजा ने नगर-प्रवेश की आज्ञा दी । 


युधिष्ठिर का हस्तिनापुर में प्रवेश 

प्रजाओं ने उनके स्वागत के लिए नगर को सजाया। धृतराष्ट्र 
और गान्धारी का रथ उनके आगे चला । युधिष्ठिर के रथ में सोलह 
बैल जोते गये । वह पाण्डु-कम्बल और व्याध्राजिनस मढा था। भीम 
ने वागडोर संभाली, अजुन ने छत्र हाथ में लिया। नकुल-सहदेव ने 
व्यजन और चमर ल्यि । इस प्रकार पांचों भाई एक बड़े रथ में बैठकर 
नगर में प्रविष्ट हुए। नगर का द्वार खूब सजाया गया था। सात्यकि 
और कृष्ण का रथ उनके पीछे चला । द्रौपदी, कुन्ती एवं अन्य कुरुकुछ 
की स्त्रियां विदुर के पीछे-पीछे रथों में चलीं । पृष्ठ भाग में अनेक रथ 
और हाथियों की सवारियां थीं । इससे वह जलस लम्बः हो गया । अनेक 
वैतालिक, सूत और मागध राजा के लिए सुभाषित पढ़ने लगे । इस प्रकार 
प्रयाण करते हुए युधिष्ठिर ने हस्तिनापुर में प्रवेश किया । इससे सव 
लोग प्रसन्न हो उठे । राजमार्ग पर पताकाएं फहराई गई । वेदियां 
बनाई गईं एवं सुगन्धियों से युक्त धप जलाई गई । अनेक गध-पुष्प और 
मालाओं से राजवेश्म अलंकृत किया गया । नगर-ट्रार में जळपूर्ण कुम्भ 
रखे गए एवं मांगलिक द्रव्य लिए कन्याएं खड़ो हुईं । 

स्त्रियां विशेषकर द्रौपदी की प्रशंसा कर रही थीं जिसने अनेक कष्ट सहे. 
थे । राजमार्ग के चतुष्पथ पर बना हुआ चत्वर या मञ्च सुशोभित हुआ । 
वहां से राजा ने राजकु में प्रवेश किया । रथ से उतर कर वे पहले 
भीतर गये और फिर शीघ्र ही बाहर आकर उन्होने ब्राह्मणों का सम्मानः 
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“किया । राजमार्ग स्त्री-पुरुषों की भीड़ से भर गया था। उन्हीं ब्राह्मणों 
में एक चार्वाक मतानुयायो-भो था, .जो अपने को दुर्योधन का मित्र मानता 
“था । उसने आगे बढ़कर युधिष्ठिर को फटकारा, “तुम जातिवध करने वाले 
पापी हो, तुम राज्य के योग्य नहीं ।” उसके कठोर वचन सुनकर युधिष्ठिर 
तिलमिला उठे और उन्होंने कहा “मैं स्वयं दुःखी हूँ । मेरे लिए आप ऐसे 
वचन मत कहिये।” ज्ञात होता है कि युधिष्टिर के विषय में इस प्रकार का 
मत रखने वाले भी उस समय कुछ लोग थे | यह तो स्पष्ट लिखा है कि 
युधिष्ठिर की भी अपने विषय में कुछ ऐसी ही भावना थो । ऐसे स्पष्टवादी 
ब्राह्मण को महाभारत के लेखक ने राक्षस विशेषण देते हुए लिखा है कि 
दूसरे ब्राह्मणों ने उसे वहीं नोंच डाला । इससे राजा प्रसन्न हुए । यहां 
कृष्ण को भी कुछ सफाई देनो पड़ी। उन्होंने कहा, “इस चार्वाक ने 
सतयुग में बदरोनाथ में बहुत तपस्या करके ब्रह्माजी से यह वर प्राप्त 
'किया था कि वह देवता और मनुष्यों से अभय हो जाय। तब से वह 
सवको दुःख दे रहा था । अच्छा हुआ जो यह आज ब्रह्म-कोप से ठिकाने 
लग गया ( स एष निहतः शते ब्रह्मदण्डेन राक्षसः ३९।४७ ) । तुम 
क्षत्रियों के वघ का शोक मत करो । वे तो क्षात्र धर्म के अनुसार मारे गए। 
तुम अपने मन को ग्लानि दूर करके प्रजापालन के कर्म में निरत हा ।” 

थोड़ा सा ही खुरचने से यह समझा जा सकता हुँ कि चार्वाक की 
यह कहानो किसी भागवत लेखक ने भोंडे रूप में यहां जोड़ दी थी । 
स्वतन्त्र विचार रखने वालों का लोकायत दर्शन इस देश में अत्यन्त 
घ्राचोन काल से था । कोई भो उनकी चुटकी या आलोचना से बच नहीं 
पाता था । 

इसके वाद कृष्ण के कहने से पुरोहित घौम्य ने सबकी उपस्थिति में 
युधिष्टिर का राज्याभिषेक किया और युधिष्ठिर ने अपना महान्‌ राज्य 
विधिवत्‌ प्राप्त किया । (अ० ४०) 

यहां प्रजाओं की सान्त्वना के लिए युधिष्ठिर ने कुछ वाक्य कहे 
““पाण्डव लोग धन्य हैं जिनका गुणगान ब्राह्मण कर रहे हैं। में तो घृतराष्ट्र 
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की सेवा के लिए जीवित हूं । आप भी उन्हें ही अपना स्वामी समझिये 
( एप नाथो ह जगतो भवतां च मया सह ४१'७ ) । इनके प्रति आप 
पहले जैसा भाव बनाये रखिये । समस्त पृथिवी और पाण्डव इन्हीं के हैं, 
मेरा यही कहना है । आप लोग इनका अनुगमन करके अपने-अपने स्थान 
को जायं ।” इसके वाद युधिष्ठिर ने भीमसेन को युवराज पद दिया, मन्त्र= 
पाड्गुण्य त्रिचार विदुर को, कृृताक्ृतपरिज्ञान और आय-व्यय चिन्तन 
संजय को, सेना की संख्या और उसके लिए भक्त-वेतन का प्रवन्ध नकुल 
को, परचक्र का उपरोध और उपमर्दन अजुन को, ब्राह्मणों से सम्वन्धित 
वैदिक कार्य धौम्य को सौंपा । सहदेव को अंगरक्षक के रूप में अपने 
पास रहने का आदेश दिया । और जिसको जिस कर्म के योग्य समझा 
उसको वैसी आज्ञा दी । 


इसके वाद युधिष्टिर ने कणं, द्रोण आदि सवके लिए औबध्वंदेहिक 
श्राद्ध कर्म किए । ( अ० ४२ ) 


जब युधिष्ठिर ने अपना राज्य पुन: पा लिया तो उनके लिए यह 
आवश्यक था कि कृष्ण की प्रशंसा में कुछ शब्द वे कहें, “हें कृष्ण, 
आपके प्रसाद, नोति, वल, बुद्धि, विक्रम से मैंने अपना पितु-पैतामह राज्य 
फिर पा लिया ।” किन्तु ऐसे अनुकल अवसर पर किसी भागवत लेखक ने 
कृष्ण का एक सार-गभित स्तोत्र जोड़ दिया है जिसमें विश्वकर्मा, पृश्नि- 
गर्भ, धृताचिः, हंस, शिपिविष्ट, उरुक्रम, वाजसनि, सिन्घुक्षित्‌, त्रिवृत्‌, 
कृष्णवर्त्मा, वृषाकपि, हिरण्यगर्भ, पतंग आदि वेदिक विशेषणों के 
साथ कृष्ण, अच्युत, सात्वत, केशव आदि लौकिक संस्कृत के शब्द भी हैं । 
इस प्रकार वेद और लोक दोनों का अध्ययन करके ऐसे स्तोत्र बनाये 
जाते थे । भागवत में भी वे कई जगह आये हँ । यह स्तोत्र गुप्त युग में 
विकसित संस्कृत भाषा की समृद्धि का उदाहरण है ( अ० ४३ ) । यह ५१ 
नामों का स्तोत्र है । 

तव युधिष्ठिर ने अजुन आदि अपने भाइयों से कहा--''आप 
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लोगों ने वन में और रण में बहुत कष्ट सहे हैं । अव विश्राम कीजिये ।” 
युधिष्ठिर के कहने और धृतराष्ट्र की अनुमति से भीम ने दुर्योधन के भवन 
में प्रवेश किया । अजुन ने दुःशासन के भवन में, नकुळ ने दुर्मर्षण के 
और सहदेव ने दुर्मुख के भवन में राजा की आज्ञा से प्रवेश किया । 
सात्यकि के साथ कृष्ण ने अर्जुन के भवन में जाकर भोजन किया और 
फिर युधिष्ठिर के पास आये । 
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` युधिष्टिर का भीष्म के पास जाना 


अध्याय ४६ में वर्णन है कि युधिष्ठिर ने कृष्ण की प्रशंसा में कुछ 
वाक्य कहें, जिन्हें सुनकर कृष्ण ने कुछ उत्तर नहीं दिया बल्कि मन की 
समाधि में चले गए । इस पर आश्चर्य से युधिष्ठिर ने इसका कारण 
पूछा । कृष्ण ने उत्तर दिया--“'भीष्म इस समय शरशय्या पर पड़े हुए 
बुझती हुई अग्नि की भांति शान्त हो रहे हैं और वे हृदय से मेरा स्मरण 
कर रहे हूँ । अतः मेरा मन उन्हीं के पास चला गया हैं । तुम भो उन्हीं 
के पास चलो ! चारों वेद, चारों ऋत्विज, चारों आश्रम और चारों वर्णों 
के धर्मों को उनसे पूछो । कौरवों में धरन्धर उन भीष्म के अस्त हो जाने 
पर जितने ज्ञान हैं सब स्वल्प हो जायंगे। इसलिए में तुम्हें उनके पास 
चलने की प्रेरणा कर रहा हूँ ४६।२३ ) ।” यह सुनकर युधिष्ठिर की 
आंखों में आंसू आ गये और उन्होंने कहा-''आपने भीष्म के लिए जो 
कहा सब ठीक है । वेसा हो ब्राह्मणों के मुख से हर्मने भी सुना हूं। में 
आपके साथ भीष्म के दर्शन करना चाहता हूँ । सूर्य के उत्तरायण होने 
रप फिर वह जीवित नहीं रहेंगे ।” 
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तब कृष्ण ने सात्यकि से अपना रथ तैयार करवाने को कहा ओर 
सात्यकि से सूचना पाकर उनका सारथी दारुक रथ ले आया । 

कृष्ण को साथ लेकर युधिष्ठिर कुरुक्षेत्र में वहां गये जहां भीष्मः 
शरशय्या पर पड़े हुए थे । उनके दल में चारों भाई और क्ृपाचार्य आदि 
गुरुजन भी थे । इस कथा-प्रवाह के बीच में एक विचित्र प्रकरण अध्याय 
४७ में पाया जाता है, जो सर्वथा किसी भागवत भक्त द्वारा उपवृंहितः 
गुप्त युग की रचना है । इसका नाम भीष्म स्तवराज है । 


भीष्म स्तवराज 


ऊपर कहा जा चुका है कि कृष्ण का मन समाधि की अवस्था में आ 
गया था और वे भीष्म का. चिन्तन कर रहें थे। उवर भीष्म भो जो 
कुरुक्षेत्र में थे, मन की समाधि दशा में आ गये और प्राञ्जलि मुद्रा 
में कृष्ण का ध्यान करने लगे (शरतल्पगतः कृष्णं प्रदध्यो प्राञ्जलिः स्थितः) । 
व्यान की उस दशा में उन्होंने कुष्ण के लिए एक अत्यन्त विलक्षण स्तोत्र 
पढ़ा । वह भीष्म स्तवराज ( अ० ४७।१०-६० )_ के नाम से प्रसिद्ध है । 
उसे भगवद्गीता ओर विष्णुसहस्रनाम के समान समझा जाता है । इसमें 
संदेह नहीं कि अध्याय ४६ के अन्त और अध्याय ४८ के आरम्भ का 
सम्बन्ध शब्दशः मिला हुआ है। उनके वीच आया हुआ भीष्म स्तवराज 
उत्तरकालीन रचना है, यह उसकी शैली और शब्दावली से प्रकट है । 

इस स्तोत्र के भावों की प्रशंसा शब्दों में करना कठिन है । स्तोत्र के 
आरम्भ के १२ श्लोकों में भगवान्‌ के नामों की सूची ( अ० ४७, ₹लोक 
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११-२२ ) है, जैसे शुचि, शुचिषद्‌ , हस, परमेष्टी, आत्मा, प्रजापति, 
भूतेश, विश्वकर्मा, सहस्रशीर्षा, सहस्रपाद, सहस्रचक्षु, नारायण, 
सत्यकर्मा, सात्वतपति इत्यादि । 

इसके वाद इलोक २३ से ५४ तक की शैली भिन्न हैं। वह स्वतन्त्र 
'नमःस्तोत्र' है । ३२ लोकों में ग्रथित होने के कारण उस युग में इसकी 
द्वात्रिशिका के रूप में रचना को गयी थी । उसे 'नमःस्तव-ट्रात्रिशिका' कहा 
जा सकता है । प्रत्येक श्लोक के अन्तिम चरण में भगवान्‌ के एक-एक 
रूप का वर्णन चतुर्थो विभक्ति के साथ जुड़े हुए नमः शाब्द से है । जैसे 
सूर्यात्मने नमः, सोमात्मने नमः, वेदात्मने नमः, ज्ञानात्मने नमः, हंसात्मने 
नम: आदि। 

यह तो एक द्वात्रिशिका है । किन्तु गुप्त युग में ३२ ट्रात्रिशिकाओं 
की भो रचना.की जाती थी । उनकी श्लोक संख्या ३२५ ३२ = १०२४ 
होती थी। सिद्धसेन दिवाकर ने विभिन्न विषयों को लेकर बत्तीस 
बत्तीसियाँ लिखी थीं । पुष्पदन्त गन्धर्व का शिवमहिम्न स्तव भी द्रात्रिशिका 
स्तोत्र ही है। भीष्म स्तवराज की रचना चौथो शती में, और महिम्न 
स्तव की रचना पाँचवोीं शती में हुई, ऐसा अनुमान समीचीन ज्ञात 
होता हैं । 

भीष्म स्तवराज ट्रात्रिशका का पाठ मन और प्राणों को शक्ति देने 
वाला है । विश्व की रचना में भगवान्‌ की जो शबितयां हैं, उनके स्वरूपो 
ःका इसमें ध्यान करके उन्हें प्रणाम भाव अपित किया गया हैं| वे 
इस प्रकार हैं--- 

१, अदिति देवमाता ने जिस हिरण्यगर्भ को १ से १२ रूपों में हाला 
-भौर जो दैत्यों का संहार करनेवाला है, उस सूर्यात्मा को नमस्कार है । 

२. जो शुक्लपक्ष में देवोंको और कृष्णपक्ष में पितरों को अपने 
अमृत से तृप्त करता है एवं जो ब्राह्मणों का राजा है, उस सोमात्मा को 
नमस्कार हैं । 
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३. महान्‌ अन्धकार रूपी तम के पार जो तेजस्वी पुरुष है, जिसे जानकर 
मृत्यु का अतिक्रमण किया जाता है उस ज्ञेयात्मा को नमस्कार है । 

४-५. बृहत्‌ उक्थ्यों के पाठ में जिस बृहन्त भगवान्‌ की प्रशंसा की 
जाती है, महान्‌ यज्ञों में अग्नि समिन्धन के द्वारा जिसका पूजन होता है, 
विप्र संघ सामगान द्वारा जिसका गान करते हैं. उस वेदात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार है । ऋग, यजु, साम जिसके नाम हैं, पञ्च आहुतियां जिसका 
रूप हैं, जिसका सात तन्तु द्वारा त्रितान करते हैँ, उस यज्ञात्मा भगवान्‌ 
को नमस्कार है । 

६. यजुर्वेद जिसका नाम है, गायत्री, त्रिष्टुप्‌ , जगती छन्द जिसके 
शरीर हैं, त्रिवृत्‌ यज्ञ जिसका मस्तक है, रथन्तर और वृहत्‌ जिसके चक्षु 
हैं, ऐसे उस सुपर्ण भगवान्‌ के स्तोत्रात्मक रूप को नमस्कार है । 

७. जो विश्वसृज्‌ देवों के सहस्न-सवन रूप दीर्घसत्र में सुनहले पक्षो 
के रूप में उत्पन्न हुआ था, उस हंसात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

८. पद जिसके अंग हैं, संधियां जिसके पर्व हैँ, स्वर और व्यञ्जन 
जिसके लक्षण या खूप हैं, नित्य अक्षर जिसका नाम हूँ, उस वागात्मा 
भगवान्‌ को नमस्कार हैँ । 


९. अमृत से उत्पन्न ऋत तत्त्व के द्वारा जो सद्‌ वस्तुओं के सेतु का 
निर्माण करता है, धर्म और अर्थ से जिसका व्यवहार रूपी शरीर बनता 
हैं, उस सत्यात्मा भगत्रान्‌ को नमस्कार है। 

१०-११. पृथक्‌ धर्मों का आचरण करने वाले, पृथक्‌ धर्म-फल की 
इच्छा करने वाले, पृथक्‌ धर्मों द्वारा जिसकी अर्चना करते हूँ, उस धर्मात्मा 
भगवान्‌ को नमस्कार हैं । महपि लोग जिस अव्यक्त ब्रह्म को व्यक्त शरीर 
में ढृढा करते हैं, जो सब क्षेत्रों में बैठा हुआ क्षेत्र हैं, उस क्षेत्रात्मा भगवान्‌ 
को नमस्कार हैं । 

१२. सांख्य शास्त्र के जाननेवाले जिसे आत्मा के भीतर स्थित सोलह 
गुणों से युक्त चाक्षुषात्मा के रूप में सत्रहवां तत्त्व कहते हैं, उस सांख्यात्मा 
भगवान्‌ को नमस्कार है । 
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१३. योगी लोग नींद, श्वास तथा इन्द्रियों को वश में करके 
अपने मन की समाधि-शक्ति से ज्योति रूप में जिसका दर्शन करते हैं उस 
योगात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

१४. अपुण्य और पुण्य से ऊपर उठकर और पुण्य एवं पुनजन्म से 
निर्भय बने हुए शान्त संन्यासी जिसे प्राप्त करते हैं, उत्त मोक्षात्मा भगवान्‌ 
को नमस्कार है । 


१५. जो युगसहस्न के अंत में अग्नि रूप में सब भूतों का भक्षण करता 


- हँ, उस घोरात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 


१६. सब भूतों का भक्षण करके और एकार्णव में मग्न जो बालरूप 
में अकेला शयन करता है, उस मायात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

१७. उस सहस्रशीर्षा अमितात्मा पुरुष को जो चार समुद्रो के 
भीतर योग-निद्रा में शयन करता है, उस योगनिद्रात्मा भगवान को 
नमस्कारः हैं। ` 

१८. जिस अजन्मा ईश्वर की नाभि में यह सारा कमळरूपी विश्व 
अपित है, उस पुष्क्ररलोचन पद्मात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हुँ । 


१९. मेघ जिसके केश हैं, नदियां सर्वाङ्गों को नाड़ियां हैं, चार 
समुद्र जिसकी कुक्षि हैं, उस समुद्रात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 
२०. जो दिन, ऋतु, अयन ओर संवत्सर रूपी अपने अंशों से युग-युग 


में घूम रहा है, जो सृष्टि और प्रलय का करने वाळा है, उस कालात्मा. 
` भगवान्‌ को नमस्कार है । 


२१. ब्राह्मण जिसके मुख हैं, क्षत्रिय भुजाएँ हैँ, वैश्य उदर हैं और 
वैर शद्र हैं, उस वर्णात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हूं । 

२२. अग्नि जिसका मुख है, द्युलोक जिसका मस्तक हूं, आकाश 
जिसकी नाभि है, पृथिवी जिसके पैर हैँ, सूर्य जिसका चक्षु हैं, दिशाए 
जिसके श्रोत्र हैं ऐसे उस लोकात्मा भगवान्‌ को प्रणाम हें । 

२३, विशेष या पञ्च _ तन्मात्रओं के शब्द, स्पश, रूप, रस, गन्ध 
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इन वैशेषिक गुणों से आकृष्ट होकर जो लोग विषयों में रम रहे हैं, 
उनसे उनकी रक्षा करने वाले गुप्तात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

२४. अन्न और प्राण जिसका ईंधन है, रस और प्राण को जो बढ़ाता 
है, उस प्राणात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

२५. जो काल और यश सेपरे है, सत्‌ और असत्‌ से परे हैं, जो 
अनादि देते हुए विश्व का आदि है, उस विशवात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार है । 

२६. जो इस सृष्टिकी रक्षा के लिए जीवों को राग और स्नेह के 
बंधन रूपी मोह से युक्त रखता है, उस मोहात्मा भगवान्‌ को नमस्कार ह्‌। 

२७. ज्ञानी लोग जिसे अपने भीतर ही पंचगुण, पंचविषय और 
पंच-इन्द्रिय आदि में अवस्थित देखते हैं, उस ज्ञानात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार है । 

२८. जिसका शरीर अपरिमेय है, जिसकी दृष्टि अनन्त है, जिसका 
परिणाम अपरम्पार है, उस चिन्त्यात्मा भगवान्‌ को नमस्कार है । 

२९. जो जटा, दण्ड और कमण्डल धारण करता है ओर लम्बोदर 
है, उस ब्रह्मात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हैं । 

३०. जो शलघारी देवों का राजा और त्र्यम्बक है, भस्म लगाने वाले 
उस रुद्रात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हं । 

३१. पञ्चभत जिसकी आत्मा हैँ, भूतों का नाश जिसकी आत्मा 
है, जो क्रोध, द्रोह, मोह से रहित हैं उस शान्तात्मा भगवान्‌ को 
नमस्कार है । 

३२. जिसमें सव है, जिससे सबका उद्गम होता है, जो स्वयं यह 
सब है और सबसे जिसका स्वरूप बनता है, जो सदा सर्वमय हैं उस 
सर्वात्मा भगवान्‌ को नमस्कार हुँ । 


इस प्रकार यह नमःद्वात्रिशिका स्तोत्र ' संस्कृत साहित्य में बेजोड़ 


है । यह गुप्त युग के किसी महान्‌ कवि की असाधारण कृति हूँ । 


भीष्म की योग-निष्ठा और अध्यात्मिक भक्ति का इसमें प्रत्यक्ष दर्शन 
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होता है। वैसे तो ईश्वर सहस्रधात्मा है किन्तु उसके द्वात्रिशिकात्मा 
स्वरूप को कल्पना से इस स्तोत्र का जन्म हुआ । 

प्राचीन कल्पना के अनुसार स्तोत्र वाग्यज्ञ माना जाता था । उसका 
फल द्रव्य-यज्ञ से भो अधिक था और उसका करना सवके लिए सुगम 
था । इसी भावना से स्तोत्र कण्ठ करके घर पर या मन्दिर में देबता 
के सामने पढ़ा जाता था कि उसके द्वारा वाग्पज्ञ का विधान हो रहा है 
( वाग्यज्ञे नार्चितो देवः प्रीयतां मे जनादंनः ) । भीष्म के योग और 
भक्ति से प्रसन्न होकर उन्हें कृष्ण ने त्रैकालिक सर्वज्ञता का वरदान दिया । 

अध्याय ४७ में योग और समाधि की झांकी थी। उसमें 
कोई कहीं गया आया नहीं । कथा का जो सिलसिला चल रहा था उसके 
अनुसार युधिष्टिर, कृष्ण, सात्यकि, चारों भाई, कृपाचार्य, युयुत्सु, सूत 
और संजय, अपने-अपने रथों में बैठकर कुरुक्षेत्र में भीष्म के पास 
जा पहुँचे । कुरुक्षेत्र के प्रसंग में भार्गव परशुराम का चरित्र दे दिया 
गया है । (अ० ४६) 


: ७२; | 
राजधम का सार 
( अ० ७०७०-००-०८ ) 


भीष्म द्वारा राज्यघर्म का सारकथन 


तब सबने ओघवती नदी के किनारे भौष्म को शरशय्या पर पड़े 
हुए देखा । कृष्ण उन्हें इस अवस्था में देखकर खिन्न हुए और उन्होंने 
कहा, “हे शांतनु पुत्र, आपका शरीर और मन केसा है? एक कांटे 
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के चुभने से शरीर को व्यथा होती है, फिर आप तो वाणों को शेया 
पर पड़े हैं, किन्तु अपने तप और ब्रह्मचर्य की शक्ति से आप यह घोर 
कष्ट भी सहने में समर्थ हैं ये युधिष्ठिर आपके पास आए हैं । इनका 
मन शोक से दुःखी है । आप चार वर्ण, चार आश्रम, चार वेद, चातुहत्रि, 
सांख्य, योग, इतिहास, पुराण और घमंशास्त्र इन सब विषयों के जानने 
वाले हैं कृपया युधिष्ठिर को उपदेश दीजिए । (अध्याय ५०) 


कृष्ण ने यह भी बताया “हे भीष्म, आपके जीवित रहने के 
५६ दिन शेष हैं, क्योंकि सूर्य जैसे ही उत्तरायण होंगे आप यह शरीर 
छोड़ देगें । अतः धर्म और अर्थयुक्त अपनी सारवान्‌ वाणो से युधिष्ठिर को 
उपदेश दीजिये । ( अ० ५१ ) 

इसके उत्तर में भीष्म ने एकदम सच बात कही, “हे कृष्ण, शल्यपीड़ा . 
से मेरा मन और शरीर दोनों दु:खी है । मुझे बड़ी वेदना हो रही हैं और' 
मुझ में तो कोई प्रतिभा भी नहीं है । न मेरी बुद्धि ही इस समय प्रसाद 
गुण से युक्त है । विषाग्नि के समान इन शल्यो की पीड़ा से मेरा बल, 
मेधा, और प्राण जल रहे हैं। मर्मस्थल परितप्त हो रहे हैं और चित्त 
घूम रहा हैं। मेरी वाणी दुर्बलता से बैठी जा रही है। में कैसे बोल 
सक्‌ गा ? आप ही मुझ पर कृपा कीजिये । अतः यदि में कुछ न कह पाऊ 
तो क्षमा कोजियेगा और फिर आपके सामने तो बृहस्पति भी कुछ बोल 
नहीं पाते । मुझे आकाश, दिशाएं और धरती कुछ नहीं सुझदा । केवल, 
आपके ही बल से किसी तरह मेरा शरीर ठहरा हैं । इसलिए जो युधिष्टिर 
के लिए हितकारी हो उसे आप ही कहिये। आप सव आगमों के- 
आगम हैँ— 


स्वयमेव प्रमो तस्माद्धमंराजस्य यद्धितम्‌ । 
तद्बवीद्याशु सवेषामागमानां त्वमागमः ॥ (५२।१२) 
आपके होते हुए मेरा कुछ कहना ऐसे है जैसे गुरु के सामने शिष्य 
का ।” भीष्म के ऐसे विनीत ओर सत्य वचन पढ़कर आंखों में आंसू आ 
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. जाते हुँ । क्या इसको कल्पना नहीं होती कि उनकी जन्म भर की साघना 
कैसी थी ? भारतीय राजशास्त्र ध्म, और ददान का पूरा ज्ञान रखते हुए 
भी उनका विनय-भाव कितना बढ़ा चढ़ा था ? कृष्ण ने उत्तर में कहा, 
“कौरवों में धुरन्धर, आपका ऐसा कहना ठीक ही है। हे भीष्म, मेरे प्रसाद 
से आपको न ग्लानि रहेगी, न मूर्छा और न दाह रहेगी, न पीड़ा । भूख 
और प्यास भी आपको कष्ट न देगी । और सव ज्ञान आपको प्रतिभासित 
हो जायंगें ।” इस वार्तालाप में संघ्या हो गई और सव लोग यह कह कर 
वहाँ से चले आये कि हम लोग कल आपके दर्शन करंगे। ( ५२-५३ ) 

प्रातः काल नित्य कर्मो से निवृत्त होकर सव लोग पुनः भीष्म को 
सेवा में पहुंचे । वहां नारद ने प्रश्‍न पूछने के लिए कहा, किन्तु किसी का 
`साहस प्रश्‍न करने का न हुआ और सब कृष्ण से ही प्रइन-पूछने का आग्रह 
करने लगे । कृष्ण ने वात आरम्भ करते हुए कहा, “हे भीष्म, आप पूर्व 

/और उत्तर काळ के धर्मों के कुशल ज्ञाता हैं। आप अनुध्मो को भो 

' जानते हैं । जैसे पिता अपने पुत्र से कहता है ऐसे ही आप भी सव राजाओं 
को राजधर्म का उपदेश दीजिये । इनके पुत्र और पौत्र भी जो पूछें, उनका 

समाधान भी आप कोजिये।' ( अ० ५४ ) 
तव भीष्म ने कहा, “अच्छा, में अब राजधमं का प्रवचन करूंगा । 

'मेरी वाणी और मन समाहित हुँ । युधिष्टिर मुझसे इच्छानुसार प्रश्न करें । 
इससे मुझे प्रसन्नता होगी।” कृष्ण ने कहा, “युधिष्ठिर आपके सामने 

'झिझकते है । इन्हें शाप का भो डर हुँ, क्‍योंकि ये लोक के सर्वनाश का 
कारण बने । ये आपके सामने आना नहीं चाहते ।” भीष्म ने युधिष्ठिर की 
भप मिटाने के लिए कहा कि जैसे ब्राह्मण के लिए दान, . अध्ययन, तप 

'घर्म हैं वैसे ही युद्ध क्षत्रिय का स्वाभाविक घमं है । यह सुनकर युधिष्टिर 

विनीत भाव से भीष्म के सामने आये भौर उन्होंने उनके पेर पकड़ लिये । 
भीष्म ने भी उनका स्वागत किया और कहा, “हें तात, मत डरो । विश्‍वास 

के साथ मुझ से प्रश्न करो । ( अ० ५५ ) 
युधिछिर ने कहा, “जो धर्म को जानने वाले हैं, वे राजघमं को सर्वश्रेष्ठ 
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बताते हैं । आप कृपया उस राजघर्म का कथन कीजिये । समस्त प्राणियों 
की परम गति राजवर्म है ( सवस्य जीवलोकस्य राजधर्माः परायणम्‌) | 
धर्म, अथं, काम यह्‌ त्रिवर्ग राजधर्म के साथ जुड़ा हुआ है । मोक्ष धमं भी 
राजघर्म पर निर्भर हैं जैसे अश्‍व के लिए बागडोर और हाथी के लिए 
अंकुश होता है, वैसे ही लोक को वझ में छाने के लिए राजधर्म 
है। यदि राजधियों का चलाया हुआ घमं पृष्ट नहीँ रहता है तो लोक 
संस्था विचलित हो जाती है । जैसे सूर्य अपने उदय से आसुरी अन्धकार 
को नष्ट करता है वैसे ही राजधर्म से लोक की अशुभ गति को हटाया 
जाता हैं। इसलिए हे पितामह, आप सर्व प्रथम राजधमं का कंथन 
कीजिये ।” 

भीष्म ने कहा, “महान्‌ धर्म को प्रणाम है ( नमो धर्माय महते ) । में 
राजधर्म का वर्णन करूंगा हे युधिष्ठिर; तुम राजघर्मो का सार सुनो । पहली 
बात यह है कि राजाओं को प्रजारञ्जन की कामना से शासन में प्रवृत्त 
होना चाहिए । ऐसा करके राजा लोक से उक्रण होता है और सम्मान 
पाता है राजा को अकर्मण्य और उदासीन न रहकर सदा उत्थान का 
सेवन करना चाहिए । उत्थान के बिना भाग्य कुछ नहीँ कर सकता । 
दैव और उत्थान दोनों में उत्यान ही प्रधान है । समारम्भ को निर्वल 
देखकर विषाद मत करो, किन्तु समारम्भ को अपनाओ। सत्य के 
अतिरिक्त अन्य किसी उपाय से राजा को सिद्धि नहीं मिलती । सत्य में 
लगा हुआ राजा इस लोक में और परलोक में सुखी होता हैँ सत्य ही 
ऋषियों का परम धन है । राजा यदि मुदु होता है तो लोग उसे दबाना 
चाहते हैं, यदि वह तीक्षण होता है तो लोग उससे भयभीत होते हैं । अतः 
उसे चाहिए कि मृदु और तीक्ष्ण दोनों उपायों का अवलम्बन करे । 

“ब्राह्मणवृत्ति वाले लोग अदण्डय होते हैँ मनु का कथन हुँ कि व्राह्मण- 
वृत्ति से क्षत्रिय वृत्ति का जन्म उसी प्रकार होता . है, जैसे पत्थर से लोहे 
का । जो लोकतन्त्र को विगाड़ते हैँ उनका निग्रह करना राजा का आव- 
इयक कत्तव्य है । उशना के राज्य-शास्त्र में कहा है कि वेदान्त ज्ञानी भी 
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युद्धभूमि में शस्त्र लेकर आवे तो उसका अवश्य निग्रह करना चाहिए । 
यदि बड़े धर्म का लोप हो रहा हो तो अवश्य उसकी रक्षा करनो चाहिए । 
उससे तो एक व्यक्ति का प्ण्य दूसरे के पाप को काटता है । राजा को 
चाहिए की प्रज्ञाशील, गुणी व्यक्तियों का संचय करे, वही नरदुर्म हैँ! 
वार्हस्पत्य अर्थशास्त्र में कहा है कि क्षमाशील राजा का नीच लोग 
परिभव करने लगते हैं। इसलिए राजा को मुदु या बहुत तीक्ष्ण भी न 
होना चाहिए । वसन्त में जैसे सूर्यं न बहुत शीत होता है और न बहुत 
उष्ण, ऐसो वृत्ति राजा की होनी चाहिए । राजा को व्यसनों से बचना 
चाहिए । अपने और पराये को भलो प्रकार जांच करनी चाहिए । 
' जैसे गभिणी अपने मन की वात छोड़कर गर्भ के हित में बरतती है ऐसे 
ही राजाको भी होना चाहिए। यदि लोक हित की मांग हो तो अपने 
मन को प्रिय वात को टाल देनी चाहिए । धेर्य का त्याग करना उचित 
नहीं । राज्य धमं में धर्यं का आश्रय मुख्य है। अपने भृत्यों से परिहास 
नहीं करना करना चाहिए इससे बुराई उठ खड़ी होती हैँ सेवक लोग 
मर्यादा छोड़ देते हैं, और राजा की बात की अवहेलना करते हैं । 
राजसेवक न मांगने योग्य वस्तु मांगने लगते हूँ । भूमि पर अधिकार 
जमाने लगते हें। रिश्वत और वञ्चना से लोगों को ठगने लगते हैं और 
सारे राज्य को जालसाजी से जर्जर कर देते हैं । राजा के स्त्री अंगरक्षकों 
से मिल जाते हैं और उन के तुल्य बेप बदल नेते हैं । निलज्ज होकर बात 
करते हैं। राजा को सशरी को उपयोग में लाने लगते हैं । राजा को 
अपने भूत्यों के साथ हंसोड़पन की आदत छोड़नो चाहिए । अनुजीवी कहने 
लगते हैं कि राजा हमारी मुट्ठो में है ।” ( अ० ५१-५६ ) 

भीष्म ने पुनः कहा, “राजा को उद्यम का मार्ग अपनाना चाहिए । 
उद्यम का अर्थ उत्थान और युद्ध है । जो राजा युद्ध नहीं करता, वह 
पृथिवी में विलीन हो जाता है । उसे क्षत्रिय वैसे ही ग्रस लेते हैं जैसे सर्प 
बिल में बैठे हुए चूहों और मेढकों को । जो संधि के योग्य हैं उनसे मेल 
करो और जो विरोघ के योग्य हुँ उनसे युद्ध करो। तुम्हारे सप्ताङ्ग 
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राज्य स जो विपरीत रहता हो वह गुरु या मित्र भी हो तो वध के 
योग्य है । वृहस्पति के मतानुसार राजा मस्त ने पहले ही ऐसा कहा था । 
काय॑-अकार्य को न जानने वाले और अपथ या कुमार्ग में प्रवृत्त गुरु का भी 
त्याग करना आवश्यक है । राजा सगर ने पुरवासियों के हित के लिए अपने 
पुत्र असमञ्जस को छोड़ दिया । उद्दालक ऋषि ने अपने पुत्र इवेतकेतु को 
इसलिए छोड़ दिया कि वह ब्राह्मणों से अच्छा ब्यवहार न करता था । 

“राजा का सनातन धर्म हैं कि लोक का रंजन करे और सत्य रा 
पालन करे और व्यवहार में ऋजुता वरते । दूसरे का घन न ले। जो 
दूसरों को देना हूँ, उसे दिळवाये। राजा को चाहिए कि अपना मन्त्र 
गुप्त रक्खे, क्रोध को वश में करे और शास्त्रों के अर्थ का निश्चय करे । 
सदा धम, अर्थ, काम और मोक्ष-संबंधी कार्यों में लगा रहें राजा को 
चारों वर्णो की रक्षा करनो चाहिए । घर्म-संकर से लोगों को बचाना 
सनातन राजधर्म है। राजा को न अधिक विश्वास और न अधिक 
अविश्वास ही करना चाहिए । राजा को उचित हैं कि पाड्गुण्य और उनकी 
त्रुटियों पर नित्य विचार करे । शत्रुओं के छिद्र या निर्वलताओं की जान- 
कारी लेता रहे । धमं, अर्थ, काम के विषय म जानता रहे । गुप्तचर और 
शत्रु के साथ छल-छिद्र प्रयोग में भी सावधान रहें कोश के उपार्जन में 
कुबेर के समान लगा रहे। राजा को चाहिए कि मंत्री, राष्ट्र, खजाना, 
दुर्ग और दण्ड इन पांच बातों का अपने पक्ष में और शात्रु के पक्ष में भो 
ज्ञान रकखे । इनके जानने से अपनी वृद्धि और न जानने से क्षय होता हैं । 

“राजा को उचित हैँ कि सदा अपने लिए सहायक या मन्त्रियों की 
नियुक्ति करता रहे और उन्हें अपने समान भोगों का अधिकारी बनाये । 
उनके लिए प्रत्यक्ष और परोक्ष वृत्ति का प्रवन्ध करे । सव वर्णो के लिए 
सुलभ बना रहे नीति और दुनीति का जानने वाला हो । वह काम 
निवटाने में क्षिप्रकारी या शोधता वरते । उसका मुख प्रफुल्लित और 
मन उदार हा।" 


अन्त में भीष्म ने गुणों को दृष्टि से अच्छे राजा के कुछ लक्षण बतळाये 
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और कहा कि जो राजा रक्षा नहीं कर सकता, उसका त्याग ही अच्छा है। 
जो नाई होकर जंगल में घूमे और न्त्राला होकर गाँग् में घुसा रहे, वे 
दोनों निकम्मे हैं । वही राजा अच्छा हैं जो अपने आरम्भ किये हुए कार्यो 
को ही प्रकट होने देता है । अच्छा राजा प्रजाओं के प्रति ऐसा वर्ताव 
करता है जैसे घर में पिता पुत्रों के साथ । जिसके राज्य में प्रजाजन निर्भय 
होकर विचरते हैं, वही राजा उत्तम हैँ जिसके पुरवासी अपने वैभव को 
छिपाते नहीं तथा नीति और अनीति को जानते हैं, वहो राजा राजसत्तम है। 
जिसके राज्य के निवासी अपने कर्मो में निरत रहते है, किसी का 
हनन नहीं करते और यथाविधि रक्षित होकर दान्त बने रहते हैं, ऐसा 
राजा उत्तम है । वही सच्चा राजा हैं जिसके राज्यवासी वशी, सुमार्गगामी, 
विनीत, संघर्ष से दूर रहने वाले, दानी होते हैं । जिस राजा के राज्य में 
कूट-कपट, माया और ट्रेश नहीं होता वहीं सनातन धर्म देखे जाते हैं । 
जो ज्ञानियों का सत्कार करता है, वुदधिमानों की सलाह मानता है और 
पुरवासियों वा हित करता हूँ, जो सज्जनों के धर्म का अनुरागी हैं और 
जो दानशील हैं, वही राज्य के योग्य है । जिसके गुप्तचरों और गुप्त 
मन्त्रों को दूसरे नहीं जान पाते वही राज्य के योग्य है । भार्गव ऋषि ने 
राम से पूर्वकाल में यह वात कही थी कि सबसे पहले अच्छे राजा का 
संग्रह करना चाहिए, उसके वाद स्त्री और धन का स्थान आता है | हें 
राजन्‌, राजा का इसके अतिरिक्त कुछ भो धर्म नहीं है कि लोक को रक्षा 
करे । रक्षा को नीति से ही लोकों का धारण किया जा सकता है । प्राचे- 
तस मनु ने राजधर्म के अन्तर्गत बताया था कि इन छह व्यक्तियों का त्याग 
कर देना चाहिए--प्रवचन न करने वाले आचार्य को, अध्ययन न करने 
वाले ऋत्विज को, रक्षा न करनेवाले राजा को, अप्रियवादिनो स्त्री को, 
गाँव के इच्छुक ग्वाले को और बन के इच्छुक नाई को (अध्याय ५७।४५) । 
इस अध्याय में भीष्म ने राजधर्म-सम्बन्धी- बहुत-सी फुटकर वातों का 
उल्लेख किया है जो इस शास्त्र को भूमिका के रूप में हैँ । इसमें मुख्य तत्त्व 


दो हैं पहला यह कि राजा को प्रजा-रंजन करना चाहिए । दूसरा, 


प्रजापालन करना उसका कत्त व्य हैं ( अ० ५७) 
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यहां महाभारत में राजधर्म के रचयिता प्राचीन आचार्यों ( राजशास्त्र- 
प्रणेतारः) के नाम गिनाए हैं और राजधर्म के विषयों को सूची भी दी है, 
जिसे राजधर्मो का नवनोत कहा गया है । प्राचीन आचार्यो के नाम इस 
प्रकार हूँ १. वृहस्पति, २. विशालाक्ष, ३. शुक्र, ४. सहस्राक्ष, २. 
महेन्द्र, ६. प्राचेतस मन्‌, ७. भरद्वाज, ८. गौरशिरस्‌ मुनि । ये सव॒ 
लोग एकमत से रक्षा या प्रजापालन को ही राजधर्म का सार बतळाते हैं । 
उस रक्षा में निम्नलिखित अंग सहायक हँ--गुप्तचर, राजदूत (प्रणिधि), 
दान, सज्जन और योग्य व्यक्तियों का संग्रह, शौय, दाक्ष्य, सत्य, प्रजाहित, 
ऋजु और कुटिल दोनों प्रकार से शत्र पक्ष का भेदन, साधुओं का 
अपरित्याग, कुलानों का धारण, संग्राह्य वस्तुओं का संग्रह, बुद्धिशील 
व्यक्तियों का सेवन, वल या सेना को सदा हपित रखना, प्रजाओं का 
अन्बेक्षण या देखमाल,' कार्य करने में थकान का न होना, कोश का 
विवर्धन, पुरवासियों क प्रति अविश्वास और उनके विरुद्ध संगठन का 
भेदन, पुराने केतन या दुर्ग आदि स्थानों की देखभाल, और उनमें से जो 
नष्ट हो रहे हैं, उनको अवेक्षा और फिर से मरम्मत, समय पर भिन्न-भिन्न 
प्रकार के दण्ड का प्रयोग, शत्रु, मध्यस्थ और मित्र इनका यथावत्‌ 
अन्वेक्षण, अपने और शत्रु के भृत्यों का उपजाप या विद्रोही भाव, अपने 
पक्ष के विपय में शंकाएं और शत्रु के विपय में आश्वासन की नीति, नीति 
धर्म का अनुसरण, सदा उत्थान का आश्रय, शत्रुओं की अवज्ञा न करना, 
अनार्यो का वर्जन या परित्याग । 

वृहस्पति के अनुसार उत्थान राजधर्म का मूळ है । उत्थान से ही 
अमृत प्राप्त हुआ और उत्थान से ही असुरों का संहार हुआ । उत्थान से 
महेन्द्र इन्द्र ने स्वर्ग का राज्य पाया । उत्थानधीर पुरुष जिह्वा से 
कहने वालों को अपने अधीन कर लेता है। जो केवल वाग्धीर है, उसे 
उत्थानधीर को खुशामद करनो पड़ती है । उत्थानहीन राजा को शत्रु 
ऐसे दवा लेते हैं जैसे विपरहित सांप को मनुष्य । 

भीष्म ने यह कहकर युधिष्ठिर से और भी प्रश्न करने को कहा ।. 
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किन्तु उस दिन संध्या हो चुकी थो, अतः वे सव दृषद्वती में स्नान करके 
- हस्तिनापुर लौट आये । अगले दिन फिर एकत्र हुए । ( अ० ५८) 


राजसंस्था को उत्पत्ति 


युधिष्ठिर ने प्रणामपूर्वक प्रश्‍न किया, “हे पितामह, यह जो राजा शब्द 
:सुना जाता है, इसका जन्म केसे हुआ ? हाथ, सिर, ग्रोवा, ज्ञानेन्द्रियां, 
कर्मेन्द्रियां, दुःख-सुख का अनुभव, पीठ, भुजाएं, उदर, शुक्र, अस्थि, 
मज्जा. मांस, रक्त, निःश्वास, उच्छत्रास, प्राण, शरीर, जन्म, मरण, ये 
सव राजा लोगों में और दूसरों में समान होते हैं फिर भी राजा औरों 
पर शासन क्यों करता है? सब लोग अकेले राजा की प्रसन्नता से प्रसन्न 
होते हैं और उसकी व्याकुलता से व्याकुल हो जाते हैं इसका कोई बड़ा 
कारण होना चाहिए । यह में सुनना चाहता हूं ।” भीष्म ने उत्तर दिया, 
- “हैं राजन्‌, तुम अवश्य यह सुनो कि सतयुग के आरम्भ में राज्यकी 
उत्पत्ति कैसे हुई ( यथा राज्यं समुत्पन्नआदी कृतयुरोऽमवत्‌ ( ५९।१३ ) । 
आरम्भ में न राज्य था और राजा ! न दण्ड था, न दण्ड देने वाला कोई 
था । धर्म से ही प्रजाएं एक दूसरे की रक्षा करती थीं । मनुष्य धर्म से एक 
दूसरे का पालन करते थे। ऐसा करने में उन्हें खेद का अनुभव हुआ 
. और वे मोह की प्राप्त हुए । 


“वे मानव जब मोह को प्राप्त हुए तो उनमें न्याय-विषयक विवेक 
जाता रहा और धर्म का लोप हो गया । इसके फलस्वरूप लोग मोह और 
.लोभ के फन्दे में फस गये । तब उनमें क्रोध और काम की उत्पत्ति हुई । 
- उससे सवमें राग फैल गया । राग से कार्य और अकार्य का ज्ञान जाता 
रहा । वाच्य-अवाच्य, भक्ष्य-अभक्ष्य, दोप-अदोष के विषय में लोग मूढ़ हो 
गये । उससे वेदमार्ग का लोप हा गया । वेद के लोप से धर्म का नाश हो 
गया । धर्म के नाश से वे और देवता त्रस्त हो गये और डरकर ब्रह्मा के 
पास गये और कहा कि हे भगवन्‌, लाक में वेद और धर्म का नाश होने से 
. सब कुछ उलट-पुलट गया है । उससे हम भो बहुत भयभीत हैं। अब 
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जिससे सबका कल्याण हो, वह बताइये । ब्रह्मा ने उसके उपाय के रूप में 
एक लाख अध्यायों का ऐसा बास्त्र बनाया जिसमें धर्म, अर्थ, काम रूप 
त्रिवर्ग का वर्णन था । उसका चौथा विषय मोक्ष था, जिसका पृथक्‌ वर्णन 
किया गया था। मोक्ष से सम्बन्धित सत्त्व, रज, त्तम, रूपी त्रिवर्ग की व्याख्या 
को गई थी । राजदण्ड जिसका कारण हैं, ऐसे स्थान, वृद्धि, क्षय, रूप 
त्रिवर्ग का भी उसमें विस्तार था । आत्मा, देश, काल, उपाय, कृत्य, 
सहाय, कारण पाडगुण्य ( संधि, विग्रह, यान, आसन, संशय, ट्रेधी भाव, ) 
त्रयी, दण्डनीति, आन्वीक्षकी और वार्ता इन बड़ी बड़ी विद्याओं को 
विस्तार-पूर्वक वहां बताया गया था । अमात्यों की रक्षा, प्रणिधि या दूत, 
राजपुत्रों की शिक्षा और रक्षा, चर या गुप्तचर और उनके कार्यो के 
अनेक प्रकार, भिन्न-भिन्न प्रकार के राजदूत ( अनिसृष्टार्थ शासनहर 
आदि ), साम ( या शान्ति ), उपप्रदान या दान की नोति, भेद, दण्ड, 
उपेक्षा या कूटनीति, मन्त्र अर्थात्‌ मन्त्रिपरिपद्‌ में विचार, भेदार्थ ( भेद- 
नोति का मत ), मन्त्र का विश्रंश या मन्त्रभेद, सिद्धि और असिद्धि का 
फल, विविध नामों वाली संघियां, हीन, मध्यम और उत्तम प्रकार की 
संघियां, भय, दात्र के साथ व्यवहार में भय, सत्कःर और मित्र का प्रयोग । 

चार प्रकार का यात्राकाळ या शत्रु पर चढ़ाई करने के चार अवसर 
{ जो थे--१. अपने मित्रें की वृद्धि, २. अपने कोश का भरपूर संग्रह, 
३. शत्रु के मित्रों का नाश, ४. शत्रु के कोश की हानि), त्रिवर्ग का 
बिस्तार, धमं त्रिजय, अर्थ विजय, असुर विजय, पञ्चवर्ग ( मन्त्री, राष्ट्र, 
दुर्ग, सेना और कोप ) का उत्तम, मध्यम और अधम भेद से वणन, 
प्रकाश दण्ड, अप्रकाश दण्ड, प्रकाश दण्ड के आठ भेद, अप्रकाश या 
परोक्ष दण्ड के अनेक प्रकार, रथ, हाथी घोड़े और पेदल-सेना, इन 
चार भेदों का विस्तृत वर्णन, विष्टि या वेगार, नौकारोही, गुप्तचर तथा 
कर्तव्य का उपदेश देनेवाले गुरु ये सेना के प्रकट अंग थे । सेना के परोक्ष 
उपाय भी कई प्रकार के बाणित थे, जैसे जंगम ( विचरण करनेवाले सर्पादि 
या साधु ), अजंगम ( वृक्ष, वन, पर्वत आदि ), विष आदि चूणयोग अर्थात्‌ 

¥ 


६६ | | भारत-साविन्नी [ १२. शान्तिपव 


विनाशकारक औषधियां जो भोजन में मिला दी जाती थीं या वस्त्रादि 
के साथ जिनका स्पर्श कराया जाता था । मित्र और उदासीन इन तीनों 
का भी उसमें वर्णन था । मार्ग या यात्रा-पथों के संपूर्ण गुण और विशे- 
षताएं, भूमि के गुण, राजा की आत्मरक्षा, अपने जीवन के विषय में 
आइवासन, रथ आदि के निर्माण का निरीक्षण, सेना के चार अंगों 
( मनुष्य, हाथी, रथ और घोड़ों ) की विविध कल्पनाएं, भिन्न-भिन्न नामों 
की व्यूह रचना आदि का शास्त्र में वर्णन था । उत्पात, ( सनिको का उछल 
कर युद्ध करना), निपात ( लेटकर युद्ध करना ), सुमुध ( घमासान लड़ाई ), 
पलायन ( सेना का पीछे हटना ), शस्त्रों पर धार रखना, सेना की 
वृद्धि ( हर्षण ), सेना का क्षय ( व्यसन ), शत्रुसेना का पीड़न या दवाना 
शत्रु पर आस्कन्द या सहसा आक्रमण, भयकाल, खातविधान ( गड्ढे 
खोदना ), योग (युद्ध के लिए सैनिक तैयारी), संचार ( सेना का प्रयाण ), 
चोर और आटविक सेना से परराष्ट्र का पीडन, आग लगानेवाले गुप्तचर, 
विष देनेवाले गुप्तचर, प्रतिरूपक ( जालसाजी या कूट-कपट करनेवाले 
गुप्तचर ), श्रेणिमुख्यों का उपजाप या फोड़ना, विरुध छेदन( जंगलों 
की कटाई ), हाथियों का दूषण या विकार भाव, और उनमे भय 
उत्पन्न करना, भोजन आदि अन्न का आरोधन, मार्गों का उपार्जन 
( निर्माण ), सप्ताङ्ग राज्य का ह्लास और वृद्धि के उपाय, दूतों 
की सामर्थ्य ( अधिकार ) और उनकी नियुक्ति, राष्ट्र का विवधेन 
शत्र. मित्र और मध्यों का विस्तारपूर्वक विवेचन ( प्रपञ्चन ), बलवान्‌ 
शत्रुओं का आकस्मिक आक्रमण, पीस डालना ( अवमदन ) ओर 
उनसे टक्कर लेना, सूक्ष्म न्याय, व्यवहार ( दीवानी न्याय ), कण्टक- 
शोधन या फौजदारी न्याय, शम या शान्ति (लभ्य प्रशमन ) व्यायाम 
( हलचल ), पदार्थों का जुटाना और संग्रह करना, अभृत्यों का 
मरण और भृत्यों का अवेक्षण, अर्थकाळ या अथं देने के समय में उसका 
प्रदान जैसे सैनिक वेतन, भृत्य भरणीय आदि, मृगयाक्षद्यतादि व्यसनों 
में अनासवित, राजगण, सेनापति, के गुण, कारण के गुण-दोष, कर्ता के 
गुण-दोष, दुष्टों की विविध चाले, अनुजीवियों की वृत्ति या जीविका 
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सबके प्रति सशंक रहना, प्रमाद-वर्जन, अलब्ध लिप्सा और लब्ध का 
संवर्धन, विवृद्ध धन का पात्रों को विधिवत्‌ प्रदान, अर्थ का घर्मार्थ विसर्ग, 
कामोपयोग के लिए अर्थ का विनियोग, व्यसन या संकट के निवारण के 
लिए धन का उपयोग ( इस प्रकार चार मार्गो से बढ़े हुए धन का व्यय ), 
इन सव का उस राजज्ञास्त्र ग्रन्थ में वर्णन था । मृगया, मद्य, दत और 
स्त्रो-प्रसंग इन चार कामज व्यसनों का उसमें वर्णन था। क्रोध से 
उत्पन्न छह व्यसन जिनका आचारयाँ ने इस प्रकार वर्णन किया है— 
वाणी को कटुता, उग्रता, दण्ड की कठोरता, शरीर को कँद कर लेना, 
किसी को सदा के लिए त्याग देना और आथिक हानि पहुंचाना, इनका 
भी उस राजशास्त्र में वर्णन था । विविध प्रकार के यन्त्र और उन यन्त्रो 
की क्रियाएँ, शत्रु राष्ट्र को कुचल देना ( अवमर्दन ), शत्रुसेना 
पर प्रतीघात या आक्रमण, शत्रु के निवास स्थानों को नष्ट-श्रष्ट करना 
( केतनानां च अञ्जनम्‌ ), शत्रु की राजधानी के चेत्यवृक्षों का विध्वंस 
करा देना, पुर॒ या राजधानी का रोध ( घेरा ), कर्मान्त या वास्तुशिल्प 
को इमारतों को नष्ट-अ्रष्ट करना, अपस्कर या रथाङ्गों का निर्माण, 
वाहनों से प्रयाण, उपास्या ( सैनिक पड़ाव ), पणव ( तन्त्रीवद्ध वाद्य ), 
पटह ( ढोल या नगाड़ा ), भेरी ( दुन्दुभि) और शंख नामक रणवाद्यों 
का वर्णन, मणि, पशु, पृथ्वी, वस्त्र, दास-दासी तथा सुवर्ण इन छह प्रकार 
के द्रब्यों का अपने लिए" उपाजन, तथा शत्रु के छह मर्मो का वर्णन 
भी उस राजशास्त्र में था । लब्ध या प्राप्त हुए राष्ट्र का प्रशमन, सज्जनों 
का पूजन, विद्वानों से ऐक्यभाव या मेलजोल, प्रातः होमविधि या प्रात:काल 
की आह्निक क्रिया में माङ्गलिक द्रव्यों का स्पर्श, शरीर को प्रतिक्रिया 
या वस्त्राभूषणों से सजाना, आहार-योजन या भोजन कर्म, आस्तिक्य 
या देवपूजन, एक होते हुए उत्थान का विचार, सत्य, मधुर वाणी, 
मह नामक उत्सवों और समाजों का करना, इन्द्रध्वज क्रिया, सब अधिकरणों 
या सरकारी दफ्तरों में प्रत्यक्ष और परोक्ष वृत्ति अर्थात्‌ गुप्त और 
प्रकट व्यवहारों का नित्य अवेक्षण भी उस राजशास्त्र का विषय था । 
ब्राह्मणों का अदण्ड्यत्व, युक्तदण्डता, अनुजीवी और स्वजाति या बन्बु- 
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चान्घवों में गुणों को रक्षा या आधान, पुरवासियों का रक्षण, स्वराष्ट्र का 
विवर्धन, बारह प्रकार के राजाओं से मण्डल की चिन्ता, स्वयम्भू मनु द्वारा 
कथित ७२ प्रकार के विषयों का चिन्तन भी उस राजशास्त्र का विषय 
था। देशवर्म, जातिधर्म, कुलधर्म का उसमे वर्णन था । धर्म, अर्थ, काम, 
मोक्ष, ये चार पुरुषार्थ भी उसके विषय थे। उपाय ( चार प्रकार के 
थुरुषार्थो को संप्राप्ति), अर्थ-लिप्सा, बहुत प्रकार को दक्षिणाएं, 
कोशवुद्धि, कृषि एवं वाणिज्य आदि ( मूलकर्म ) की वृद्धि के उपाय, 
साया-योग या कूट-कपट के प्रयोग, वहते पानी की जलधाराओं का 
दूषण, ठहरे हुए कूपसरोवरादि के जलों का दूषण, लोक को आर्य पथ 
से हटाने की तरकीबें, इनका उस नीतिशास्त्र में वर्णन था । 

इस प्रकार ब्रह्माजी ने आदि में बह राजशास्त्र बनाया था जिसमें 
उपर्युक्त दिपयों का समावेश था । यह विपय-सूची बृहस्पति आदि राज- 
शास्त्रों के ग्रन्थों की जान पड़ती हैं। यह सूची कौटिल्य के अर्थशास्त्र में 
दी गई प्रारम्भिक विषय-सूची से लगभग पचास प्रतिशत मिलती है! 
कौटिलीय अर्थशास्त्र में इन दस आचायों के नामों का उल्लेख है--१. मनु 
२. बृहस्पति, ३. उशनस्‌ ४. भारद्वाज, ५. विशालाक्ष, ६. पराशर, 
७. पिशुन, ८. कौणपदन्त, ९. वातव्याधि, १०. बहुदन्ती पुत्र । वहां 
इनके मतों का उपन्यास भी किया गया है। इससे सूचित होता है कि 
चोथी शती ई० पू० में विष्णुगुप्त कोटिल्य के समक्ष इन आचार्यो के 
राजधम सम्बन्धी ग्रन्थ विद्यमान थे छोकों के उपकार के लिए और 
त्रिवर्ग को स्थापना के लिए ब्रह्मा ने सरस्वती द्वारा ऊपर लिखा हुआ 
राजधमं नामक नवनीत ग्रन्थ बद्ध किया । यह दण्डनीति लोक-रक्षण के 
लिए थी । लोकों का निग्रह और अनुग्रह इसका उद्द श्य था । यह राजशास्त्र 
दण्ड से व्यवस्थित किया जाता था और इस नोति से दण्ड की भी व्यवस्था 
होतो थी । अतः इसको संज्ञा दण्डनीति थी। पाड्गुण्य विषय इसका सार 
था । यह भविष्य में भी महात्मा राजाओं में टिकाऊ रहने वाली थी । दण्ड 
प्रजाओं के लिए महत्त्वपूर्ण विषय हैँ उससे सम्बन्धित दण्डनोति के 
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लक्षण स्पष्ट हैं। नीति और चार अर्थात्‌ दण्डनीति और गुप्तचर ये 
अत्यन्त विपुल या विस्तृत हैं, जो लोक में व्याप्त हैं । उसी पेतामह शास्त्र 
की एक संक्षिप्त विषय सूची दूसरी बार भी दी गई है । उसे दुहराई हुई 
जानना चाहिए । सहावस्थिति ( जक्ट्टापोजीशन ) के अनुसार दोनों को 
आगे-पीछे रख दिया गया है, जैसा महाभारत की शेली में और भी कई 
स्थानों पर पाया जाता है । 


अनुश्रृति हैँ कि ब्रह्मा को उस राजनीति को सबसे पहले भगवान्‌ 
शंकर ने ग्रहण किया । बहुरूप, विशालाक्ष उमापति उन्हीं के नाम थे । 
शिवजो ने ब्रह्मा के उस महान्‌ शास्त्र को संक्षिप्त किया, जिसको संज्ञा 
चेशालाक्ष थी । फिर बह शास्त्र इन्द्र को मिला। इन्द्र ने दशसहस्र 
अध्यायों में उसका संक्षेप तैयार किया । वाहुदन्तक आचार्य ने उसे पांच 
सहस्र अध्यायों में संक्षिप्त किया । वृहस्पति ने तीन सहस्र अव्यायों में 
उसे संक्षिप्त रूप प्रदान किया । उसे ही बाहस्पत्य राजशास्त्र कहा जाता 
हुँ । शुक्राचायं ने उसे एक सहस्र अध्यायों में संक्षिप्त रूप दिया । मर्त्य 
मनुष्यों की आयु का ह्लास देखकर त्रपि-महपियों ने इस शास्त्र को क्रमशः 
संक्षिप्त बनाया । 

अन्त में यह कहानी दी गई है कि सुनीथा का पुत्र वेन दुष्टाचारी 
था । उसके राज्य में निषादों के अत्याचार बढ़ गए । वैन्य का हनन 
करके ऋरषियों ने राज्य पृथु को दिया। वे ही आदिराज कहलाये । 
यह संपूर्ण दण्डनीति पृथु को प्राप्त हुई ( तं दण्डनीतिः सकला श्रिता 
राजन्नरोत्तमम्‌, १०६ )। पृथु ने ऋषियों से पूछा, “'राजधम-विपयक इस 
प्रज्ञा को पाकर में क्या करूं ?? ऋषियों ने कहा, “तुम्हें जो धम दिखाई 
पड़े निडर होकर उसका आचरण करो । प्रिय और अप्रिय का परित्याग 
करके सब प्राणियों में समान व्यवहार करो । काम, क्रोध, लोभ, मोह, 
मान आदि के कारण जो धमं का उल्लंघन करे उसे दण्ड दो । चौथी 
बात यह हैं कि मन, कर्म, वचन से तुम प्रतिज्ञा करके राजासन पर बैठो + 
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वह प्रतिज्ञा यह हूँ कि में भूमि पर ब्रह्मा के स्वरूप इन प्रजाओं का पालन 
करू गा--- 


पालयिष्याम्यहं सोमं ब्रह्म इत्येव चासकृत्‌ ॥११२॥ 


जितनो बार हो सके इस प्रतिज्ञा या शपथ को दुहराओ । .जो धर्म 
है, उसो का दण्डनोति के अनुसार में निडर होकर पालन करू गा ।? पृथु 
के धर्म राज्य में जरा, दुर्भिक्ष, आधि, व्याधि, एवं चोर-डाकुओं का भय 
नहीं था । उस महात्मा ने इस लोक को धर्मप्रधान वना दिया। उसने 
सव प्रजाओं का रंजन किया इस कारण वह राजा कहलाया--रन्जिताश्च 
प्रजा: सर्वास्तेन राजेति शब्यते (१२७) । भगवान्‌ विष्णु ने स्वयं पृथिवी- 
पालक राजा के शरीर में प्रवेश किया । भगवान्‌ विष्णु के मस्तक से एक 
सोने का कमल उत्पन्न हुआ उससे देवो श्री लक्ष्मी का जन्म हुआ जो धर्म 
की पत्नी हैं । उस धर्मयुक्त श्री से राष्ट्र में अर्थ-संपत्ति का प्रादुर्भाव 
होता है । (अ० ५६) । © 


वणो ओर आश्रमों के धमे 


प्राचीन राजशास्त्रों को विषयानुक्रमणी सुन ळेने। के बाद युध्रिष्टिर 
ने वर्ण और आश्रम धमं संबंधी जिज्ञासा को । चातुवर्ण्य और चातुराश्रम्य 
प्राचीन भारतीय समाज-व्यवस्था के मूल थे ओर राजधर्म के अनुसार 
उनका पालन राजा का मुख्य कर्तव्य था । उसे प्रजा-रूप में जा समाज 
प्राप्त होता था, उसमें चार वर्ण और चार आश्रम का संगठन सर्वोपरि 
था । अतः उनके विषय में राजा की जानकारी आवश्यक थी । भीष्म ने 
जो उत्तर दिया, उसकी बहुत-सी सामग्री “मनुस्मुति से मिळती-जुळती 
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है । भीष्म ने उत्तर दिया, “महान्‌ घर्म को प्रणाम है । भगवान्‌ कृष्ण को 
प्रणाम है; ब्राह्मणों को प्रणाम है । मैं अब शाश्वत घर्मो का वर्णन करता 
ह । अक्रोध, सत्य, दान, क्षमा, निज स्त्रियों में सन्तानोत्पत्ति, शौच, 
इन्द्रिय-निग्रह, अद्रोह, आर्जव, भृत्य-भरण ये “नव सावंवर्णिका, क्रिया सब 
वर्णो के धर्म हैं । 

“केवल ब्राह्मण के धर्म हैँ दम, स्वाध्याय, अध्यापन, दान, यज्ञ 
अपत्य-सन्तान । राजा क्षत्रिय को चाहिए कि वह दान दे, पर स्त्रयंन ले। 
यज्ञ करे पर स्त्रयं न करावे । स्वयं अध्ययन करे, पर अध्यापन-काय न 
करे । प्रजाओं का पालन करे । दस्यु-वध' में नित्य उद्यम करे, रण में 
पराक्रम करे । जो सोम यज्ञों से यजन करते हैं, श्र॒तवन्त होते हैँ और जो 
युद्ध में विजयी होते हैं, वे क्षत्रियों मे लोकजित्‌ कहलाते हँ । दस्यु-ताश 
के अतिरिक्त क्षत्रिय का और कोई कर्म नहीं है। राजा को उचित है 
कि प्रजाओं को स्त्रधर्म में स्थापित करे । वैश्य का धर्म दान, अध्ययन, 
यज्ञ, शुचिभाव से धन का संचय और पिता के समान पशुपालन हैँ । 
प्रजापति ने पशुओं को जन्म देकर उन्हें वैश्य को दे दिया । अतः उनको 
रक्षा वेश्य का मुख्य धर्म है तीन वर्णो की परिचर्या शूद्र का स्वाभाविक 
कर्म है अन्य वर्णों को चाहिए कि वे छाद्दों का भरण-पोषण करें 
( अवश्य भरणीयो हि वर्णानां शूद्र उच्यते, ६०।३१ ) । वृद्ध और दुर्बल 
हो जाने पर शाद्र की वृत्ति का प्रवन्ध करना चाहिए । उसे आपत्ति के समय 
भी स्वामी का साथ नहीं छोड़ना चाहिए । प्रजापति ने सब वर्णो के लिए 
यज्ञ मुख्य कम बनाया हैं (यज्ञो मनीषया तात सववणपु भारत, ६०।४३) 
सब वर्णो के लिए श्रद्धा ही यज्ञ है ( तस्मात्सवपु वणपु ' श्रद्धायज्ञो 
विधोयते ) । यज्ञ करने की इच्छा रखने वाले वेखानस मुनियों ने यज्ञ के | 
विषय में ये गाथा कही हेँ— 

सूर्योदय से पूर्व या पश्चात्‌ श्रद्धापूवक जितेन्द्रिय व्यक्ति को घर्मा- 
नुसार अग्नि में हवन करना चाहिए । इसमें श्रद्धा महत्‌ कारण है । यज्ञों 
के अनेक रूप हूँ, जो नाना कर्मो के फल हें । ज्ञानपूर्वक निश्चय करके 
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उन्हें जो जानता है, ऐसा श्रद्धायुक्त द्विजाति यज्ञ-कर्म के योग्य है । तीनों 
लोकों में यज्ञ के समान और कुछ नहीं हैं । अतः श्रद्धावान्‌ पुरुप को 
यजन करना चाहिए ।' ( अ० ६० ) 


इसके अनन्तर भीष्म ने वानप्रस्थ, भैक्षचर्या, गार्हस्थ्य और ब्रह्मचर्याश्रम 
के धर्म बताये। गृहस्थ महाश्रम है । वेदों को पढ़कर, सव कर्मों को 
समाप्त करके, सन्तान उत्पन्न करता हुआ सब सुखों का भोगकर, समाहित 
होकर व्यक्ति गार्हस्थ धर्म का पालन करे । गृहस्थ को स्वदारगामी, 
ऋतुकाल सेवी, मितभोजी, देवपरायण, कृतज्ञ, सत्यात्मा, मुदु, हिसारहित 
( दयालु ) और क्षमाशोल होना चाहिए । गृद्वाश्वमी को गुरुजनों की 
आज्ञा का पालन करने वाला, हव्यकव्य में अप्रमत्त, ट्रिजों को सदा 
अन्नदान देनेव!ला, मत्सरहीन, अन्य सव आश्रमों को भोजनादि प्रदान 
करने वाला होना चाहिए । उसे श्रौताग्नि में यज्ञ-कम करना चाहिए । इस 
बिपय में महधियों के द्वारा कहा गया एक नारायण गीत हे जो इस प्रकार 
है---इस आश्रम में सत्य, आजव (सीधापन), अतिथियों का पूजन, धर्म, अर्थ, 
दाररति, लोक में सुखोपभोग, स्त्री-पुत्रों का भरण, वेदों का पारायण, कतंब्य 
है, ऐसा मेरा मत हैं परमपि उसे सञ्जनों का श्रेष्ट आश्रम गार्हस्थ्य नाम 
से कहते हैं । इस प्रकार का यज्ञशील ब्राह्मण, यथावत्‌ गार्हस्थ्य धर्म का 
पालन एवं ग॒हस्थवृत्ति का परिशोधन करता हुआ स्वगं में स्थान पाता है । 
( ६१।१३-१६ ) 
तव भीष्म ने युधिष्टिर से कहा, “किसी भी आश्रम में रहते हुए 
व्यक्ति को कालधर्मं और काळपर्याय के प्रति सावधानी रखनो चाहिए । 
हें युधिष्ठिर, आनुपूर्वी दा क्रम से आश्रमों का पालन करने से ही सिद्धि 
मिलती है ( आनुपूर्व्याश्रमात्राजन्गस्वा सिद्विसवाप्नुयाद्‌ ६३।२१ ) । 
हमने वेदों में रना है कि सव धर्म और उपधम राजधमं के अधीन हैं । 
जैसे सव जीवों के पद हाथी के पैर में समा जाते हैं वमे ही सव धर्म 
राजधमं में समाविष्ट हैं-- 
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यथाराजन्हस्तिपदे पदानि, 
संलीयन्ते सचसत्वोद्भवानि । 
एवं धर्मान्राजधमपु सर्वा- 
न्सर्वावस्थं संप्रछीनान्निबोध ॥ ( ६३।२ ) 
धर्मवेत्ता मनुष्य राजधम के अतिरिक्त दूसरे धर्मों को अत्पाश्रय 
तुच्छाश्रय`) और अल्पफल वाला कहते हैं । आर्य जनों का मत हैं 
हें किक्षात्र धर्म ही महाश्रय और अनेक कल्याणों का साधक है । सव 
धर्मों में राजधम प्रधान हैं राजधर्म से ही सव घर्मो का पालन होता 
हैँ । राजधर्म से ही सब त्याग सुफल होते हैं । त्याग को ही सब धर्मों 
मे मुख्य कहा हैं। यदि दण्डनीति का ह्लास हो जाय तो वेदों को त्रयी 
विद्या डव जाती है एवं अन्य धर्म कितने भी बढ़े हुए हों क्षीण हो जाते 


सव धर्म पीछे रह जाते हैं। सव त्याग राजषमं से हो दृष्टि में आते 
हैं । सव दीक्षाएं राजधर्म की आश्रित हैं, सब लोक राजधम में प्रविष्ट 
। ” राजधर्म को यह उदात्त प्रशस्ति संस्कृत साहित्य में अनुपम हैं । 
अ० ६३ ) 
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क्षात्र धर्म की महिमा का वर्णन करते हुए भोष्म ने और भी कहा--- 


१. अल्पाश्रयानल्पफलान्वदन्ति धर्मानन्यान्धर्मविदो मनुष्याः । 
महाश्रयं बहुकल्याणरूपं क्षात्रं धमं नेतरं प्राहुरार्याः ॥ 
सचे धर्मा राजधमंप्रघानाः सवे घर्साः पाल्यमाना भवन्ति । 
सचंत्यागो राजधमेएु राजंस्त्यागे चाहुधममत््यं पुराणम्‌ ॥ 
मञ्जेत्रयी दण्डनीतौ हतायां सर्व धर्मा न अवेयुविरुद्धाः । 
सचे घ्माश्चाश्रमाणां गताः स्युः क्षात्रे व्यक्ते राजधम पुराणे ॥ 
सब त्यागा राजधमेंपु इष्टा सर्वा दीक्षा राजश्चसंपु चोक्ताः । 
सवे योगा राजधमपु चोक्ताः सवे रोका राजधर्मान्प्रविष्टाः ॥ 

( शान्ति० ६३।२५-२९ ) 


। यदि प्राचीन राजधर्म क्षात्र को छोड़ दिया जाय तो आश्रमों. 
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“चार आश्रमों के धर्म, जातियों के धर्म और लोक का पालन करने के 
जो धर्म हैं वे सब क्षात्र धर्म के अधीन हैं। ये सब धर्म लोक में उस क्षात्र 
धर्म में व्यवस्थित हैं जो किसी से मी कुछ आशा नहीं करता, पर अन्य सभो 
उसके मुखापेक्षो हैं । थआाश्रमवासियो के धर्म अप्रत्यक्ष और वहुमुखी हैं । 
विभिन्न आगमों के द्वारा उनके भावों का निरूपण किया जाता है। 
दूसरे कुछ लोग इस विपय में राजधर्म-सम्बन्धी लोकनिश्चय पुण्य 
वचनों द्वारा कहते हैं । परोक्ष तत्त्वों में निरत व्यक्तियों को राजधर्म 
का ठीक निश्चय नहीं होता | जो प्रत्यक्ष रूप में वहुत सुख देनेवाला ' 
है, अपना आत्मा जिसका साक्षी है, जो छल-रहित है, जो सर्व लोकों 
का हितकारी हैँ, ऐसा धर्म क्षात्र धर्म हैं। आश्रमधर्मों के सम्बन्ध में 
व्यवसायात्मक विचार करनेवाले ब्राह्मणों ने त्रिवर्ण के घर्मो को जैसा 
पूवं में कहा, वह राजधम में सुचरितों द्वारा लोक-्प्रत्यक्ष हुआ । अनेक 
श्रवीर राजा दण्डनीति की शरण मे गय । उन्होंने स्वयं दृष्टान्त बनकर 
अपने एक-एक कर्म से राजधर्म का पालन किया । 

“आदि काल में ब्रह्माजी ने जिन देवों को बनाया, वे भी राजधर्म 
का ही पालन करते हूँ इस विपय में मर्यादा-रहित दानवों को कुछ 
बात तुमसे कहूंगा । पहले मान्धाता नामक राजा हुआ। उसने नारायण 
को साक्षात्‌ देखने के लिए यज्ञ किया । उसने यज्ञ में विष्णु के चरणों 
में सिर रख दिया । तत्र उपस्थित राजाओं और इन्द्र-रूप विष्णु में यह्‌ 
संवाद हुआ । 

हि राजन्‌ ! तुम किस इच्छा से विष्ण के साक्षात्‌ दर्शन करना चाहते 
हो ? उन विश्वरूप देव को में और व्रह्मा भी साक्षात्‌ नहीं देख सकते । 
तुम्हारे हृदय में और जो इच्छा हो, में उसे पूर्ण कर दूँगा ।' मान्धाता ने 
कहा, 'निःसन्देह में आदिदेव भगवान्‌ के दर्शन करना चाहता हूँ । मेरी 
इच्छा हैं कि में भोगों को त्याग कर धर्म की कामना से अरण्यवास 
करूं । चाहे.मेंने विपुल क्षात्रधम के द्वारा इन लोकों और यश को प्राप्त 
'किया पर जो यह घमं आदिदेव से प्रवृत्त हुआ है, उसे में नहीं जानता ।' 
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“इन्द्र ने कहा सर्वप्रथम आदि देव नारायण द्वारा क्षात्रघमं प्रवतित' 
किया गया । कालान्तर में अन्य सब धर्म उसी से निकले। इसी क्षात्र 
घमं में सबको प्रतिष्टा है। इसलिए राजधर्म सब घर्मो में श्रेष्ट है । 
पूर्वकाल में विष्णु ने क्षात्रधमं के द्वारा ही देवों और ऋषियों को रक्षा 
की । यदि भगवान्‌ ने क्षात्रधम से असुरों का हनन न किया होता तो न 
ब्राह्मण होते न लोकों के आदिकर्ता ब्रह्मा, न सद्धम होता और न आदिधमं 
ही होते । इस पृथिवी को यदि पराक्रम से भगवान्‌ ने न जीता होता, तो 
चार वर्ण और चार. आश्चमो के धर्म यहां न होते। क्षात्रधमंसे ही 
शतधा रूप में अन्य सव घर्म अस्तित्व में आये । युग-युग में आदिधर्मो 
को प्रवृत्ति इसी कारण हुई है। अतः क्षात्रधर्म को लोक में ज्येष्ठधर्म कहा 
जाता हैँ । आत्मत्याग, सव भूतों में अनुकम्पा, लोक का ज्ञान, वन्धनों से 
छुड़ाकर उनका पालन, विषण्ण और पीड़ित लोगों के मोक्ष, राजाओं के 
क्षात्र धमं से ही होते हैँ। कामक्रोध से भरे लोग राजा के भय से पाप 
नहीं करते । दूसरे प्रकार के लोग, जो सज्जन और साधु आचरण वाले 
हैं, राजधर्म के कारण पुण्य कायो मे प्रवृत्त रहते हैं। क्षात्रधमं लोक 
में ज्येट और सव धर्मों का पारायण है । वही अक्षर ब्रह्म को प्राप्ति 
कराता है और स्वयं अक्षय और सर्वत्र गति रखने वाला है । (अ० ६४) 

' “इन्द्र ने पुनः कहा, “इस प्रकार सब पराक्रमों से युक्त, क्षात्रधर्म 
सव धर्मो से श्रष्ट है। हे पाथिव! आपको उसका पालन करना 
चाहिए, नहीं तो प्रजाओं का अभाव हो जायगा । राजा को उचित है कि 
वह भूमि का संस्कार, राज्य का संस्कार, प्रजा-पालन, समर में प्राण- 
त्याग इन्हें मुख्य धर्म समझे । त्याग को मुनियों ने श्रेष्ठ कहा है। उनमें 
सर्वश्रेष्ट वह है जो स्वदेह का त्याग करता हैं। सव घमां का समर्पण 
राजधर्म में है, जिसे हे राजन्‌, आप यहां प्रत्यक्ष देख सकते हैं । क्षत्रिय 
ब्रह्मचारी को उचित है कि विद्याघ्ययन और गुरुशुश्रपा करते समय ही 
क्षात्रधर्म के आदर्श को ग्रहण करे । जव वह गृहस्थ होकर राज्य-सिंहासन 
पर वेठे तब उसे चाहिए कि वर्णाश्रम का पालन करता हुआ उन-उन 
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उपायों से क्षात्रधमं का व्यवहार सिद्ध करे। आश्रम धर्मों को अनेक 
प्रकार के उद्योगों द्वारा पूर्ण किया जाता है। क्षात्रधर्म सब घर्मो से युक्त 
आर सबसे श्रेष्ट है । चार वर्णो के लोग जन अपने-अपने धर्मो का पालन 

हीं करते तव वे धमं व्यर्थ हो जाते हैं। तव मनुष्य निर्मर्याद होकर 
पशुतुल्य हो जाते हैं ।' क्षात्रधर्म अर्थ प्राप्ति कराकर लोगों को नीति में 
प्रतिष्टित करता है । राजधमं ही श्रेष्ठ है । इसे में बीरों का धर्म कहता हैं, 
जिसका पालन पराक्रम पर ही निर्भर है ।” राजधर्म को श्रेष्टता के विपय 
मं इन्द्र ने मान्धाता से इस प्रकार पहले कहा था ।” © 


* ७७४ ४ 
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इसके बाद उस युग की एक महत्त्वपूर्ण राजनीतिक समस्या को लिया 
गया है। उसे किसी भागवत लेखक ने राजधर्म के अन्तर्गत डालकर 
उसका समाधान भौ सुझाया हैं । समस्या यह थी कि गुप्त युग से पूर्व 
अनेक विदेशी जातियां इस देश में आ गई थीं ओर वे देश के भिन्न-भिन्न 
भागों में बस गई थीं । वे दस्युओं की भांति रहती थीं और भारतीय 
सामाजिक व्यवस्था के नियमों को उन्होंने स्वीकार नहीं किया था। 
अतः यहां के राजाओं के सामने यह समस्या थी कि उन्हें कैसे आर्य- 
धर्म मे दीक्षित किया जाय । यही प्रश्नोत्तर के रूप में इस अध्याय का 
विपय है । मान्धाता वहुत बड़े चक्रवर्ती थे । वौद्ध और भागत्रत दोनों ही 
उन्हें मानते थे । वौद्ध ग्रन्थ दिव्यावदान में मान्धाता के चरित्र का विस्तार 


१. निमर्यादान्‌ नित्यमर्थे निविष्टान्‌ 
आहुस्तान्‌ बै पझुसतान्‌ मनुष्यान्‌ ॥ ६५।७ ॥ 


अ० ७९--६६ ] ७४. दस्यु जातियों का आय संस्कृति में परिवतंन ७७ 


से वर्णन करते हुए लिखा है कि मान्धादा ने सम्पूर्ण पुथिवी पर धर्म-स्थापना 
करके स्वर्ग था उत्तरकुरु में घर्म स्थापित करने के लिये वहां की यात्रा की 
और असुरों के शरीरों पर अपने धर्मरथ का पहिया चलाया । भागवतों के 
१६ राजाओं की सूची में मान्धाता को विशेष स्थान दिया गया है । उन्हें 
भारतीय महाचक्रवर्ती का प्रतीक समझना चाहिए । उन्होंने इन्द्र से पूछा 
कि हमारे राज्य के भिन्न-भिन्न भागों में जो विदेशी दस्यु वस गये हैं, 
उन्हें किस प्रकार घममार्ग में छाया जाय। यहां पहले १८ प्रकार के उन 
दस्युओं के नाम दिये गये हैं, जिनमें कितनी ही विदेशों से आई जातियां 
थीं और कितनी यहीं बसनेवाली ऊतवड़-खात्रड जातियां थीं जो भारतीय 
संस्कृति में घुल-मिल नहीं पाई थीं । ये नाम इस प्रकार हँ-- 
१, यवन, २.. किरात, ३. गान्धार, ४. चीन, ५. शवर, ६. वर्वर 
७, एक, ८. तुपार, ९. कङ्क, १०. पह्वव, ११. आन्ध्र, १२. मद्रक, 
१३. ओडू, १४. पुलिन्द, १५. रमठ, १६. कंबोज (पाठा० काचाः, वङ्क्षु 
.के ऊपरी हिस्से में रहने वाली जाति), १७. म्लेच्छ, और १८. ब्रह्मक्षत्र i 
पह्लव-अंग्रेजी में इनका नाम पार्थियन है, जो ईरान के एक प्रदेश 
पाथिया से आये थे । 


eo 


१, यह मध्य एशिया के सुग्ध या सोग्डियाना प्रदेश में रहने वाली जाति 
थी जिसका उल्लेख भागवत के 'आभीरकङ्का यवनाः खादय” में 
आया है । ये सी भागवत सांचे में ढल गये थे । इनमें से अधिकांश 
कांगड़ा सें आवाद हुए । 

२. ब्रह्मक्षत्र लिच्छवियों का नाम था। इन्हें शमंक-चसंक भी कहते 
थे । इनकी राजकुमारी गुप्त सम्राट्‌ चन्द्रगुप्त से व्याही गई । तव से 
गुप्त सेना में लिच्छवियों की एक मजबूत टुकड़ी भो रहने लगी । 
मत्स्य और लिङ्ग पुराणों में इसका उल्लेख है । अभी तक लिच्छ- 
वियो के वंशज अपने को त्रिकर्मा ब्राह्मण कहते हैं । वे ही जेत्थरिया 
था सुइंहार हैं । 








७८ भारत-साचित्री [ १२. शान्तिपव 


मद्रक--ये पंजाब के मद्रक यवन थे, जो भारतीय इतिहास में इण्डो- 
ग्रीक कहलाते हुँ । इनकी राजधानी शाकल या स्यालकोट थी । कर्णपर्व में 
भो इन्हें मद्रक यवन कहा है । 

यवत्तये संभवतः वाह्लीक या वलख के यूनात्री थे, जिन्हें अपने 
यहाँ वाह्लीक यवन कहा जाता था। 

चीन--मध्य एशिया में ये तुकिस्तान के निवासी थे । 

रबर विन्घ्याटवी के वनों में रहनेवाले । 

शक-शकस्थान से आनेवाले क्षहरात शक और कुषाण शक भारतीय 
इतिहास में प्रसिद्ध हूँ, जिन्होंने तक्षशिला, मथुरा और उज्जैन में कई सौ 
वर्षों तक राज्य किया । कनिष्क, हुविषक आदि सम्राट्‌ शक जाति के थे । 

तुपार--ये भी मध्य एशिया से आये थे, जो श्वेत रंग के होने के 
कारण इवेत हफ्ताल भी कहलाते थे । 

ओडू--उड़ीसा के आदि निवासी । 

पुलिन्द-विन्ध्य क्षेत्र में रहनेवाले । 

रमठ--हिंगुरु से गजनी तक रहने वाळे । 

काचा :--( पाठा० कम्बोजाः ) । 

ये लोग किस प्रकार धर्माचरण करें, अर्थात्‌ उस धर्म का पालन करें 
जिसे आर्य धमं कहते हैं ? मान्धाता ने स्पष्ट पूछा कि मेरे जैसा सम्राट्‌ 
किस प्रकार इन्हें अनुशासन में लाने में संयुक्त हो । ऐसी कौन सी युक्ति 
काम में लाई जाय ? 

( मद्विधैश्च कथं स्थाप्याः सव ते दस्युजीवनः । ६५।१५ ) 

इसके उत्तर में विष्णुरूपधारी इन्द्र ने उन दस्युओं को आर्य धर्म और 
संस्कृति का अंग वनाचे के लिए निम्नलिखित युक्तियां बताई । 

१. उन्हें चाहिए कि पारिवारिक जीवन के नियम जो आर्यधर्सा- 
वलम्बियों में हें, उनका सेवन करें । अर्थात्‌ माता-पिता की सेबा-सुश्रषा 
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करें और आचार्य एवं गुरु की सेवा करें तथा आश्रमों में निवास करनेवाले 
ऋषि-मुनियों की सेवा करें। 

२. सब दस्युओं की चाहिए कि राजाओं का अनुशासन मानें और 
उनके प्रति सम्मान प्रकट करें । 

३. वेदिक धर्म की जो क्रिया या कर्मकांड है, उसे वे अपना धर्म समझें । 

( वेदधमक्रियाश्चेव तेषां धर्मो विधीयते । ५६।१८ ) 

४. पितृयज्ञ अर्थात्‌ यथावत्‌ विधि से श्राद्धकमं कर । 

५, उन्हें चाहिए कि जनहित के लिए कुएं, बावड़ी, सड़कों के किनारे 
प्याऊ ( प्रपा ) ओर विश्राम-स्थान वनवाचे । 

६. यथाकाल ब्राह्मणों को दान दें। 

७. अहिसा, सत्य, अक्रो, शौच, अद्रोह, इन चरित्र-संवंधी नैतिक 
गुणों का पालन करें । 

८. जीविका के लिए अपने-अपने दाय या उत्तराधिकार का पालन 
अर्थात्‌ जैसी जिसको जीविका है उसी का आचरण करते रहें ( दृत्ति- 
दायानुपालनम्‌ ६।१९६ ) । 

&. अपने परिवार में स्त्री-पत्रों का भरण-पोषण करें । 

१०, सव यज्ञों मे उनके अनकूल अच्छी दक्षिणा कल्याणाथ दे । 

११. सव दस्युओं को चाहिए कि वे पाक यज्ञं का अनुष्ठान करें, 
जिनमें द्रव्य का अच्छा व्यय हो ( पाकयज्ञा महार्हराश्चा कत्तव्या सब 
दस्युभिः । ६५।२१ ) 

इस प्रकार धम, अर्थ और काम के क्षेत्रों में दस्यु नामधारी उन-उन 
जातियों के लिए किस प्रकार का आचरण योग्य था, इसका कुछ 
चित्र ऊपर दिया गया है। उन्हें आर्य संस्कृति में लाने के लिए यही 
स्थूल और व्यापक प्रकार थे । धर्म का आचरण, नैतिक जीवन, राजधर्म 
का पालन, पारिवारिक जीवन, इनके सार-संभाल एवं अनुष्ठान से शन: 
दानैः जो यवन-शक-तुपार आदि जातियां थीं, वे सब आयं संस्कृति की 
अंग वन्‌ गई और उनमें कोई भी विद्रोही या अनुशासनविहीन नहीं : 
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रहा । जो भारतीय समाज का सांचा था सब उसी में खप गए । ज्ञात 
होता है कि वे यहीं के आचार्यो और गुरुओं से यहां की विद्या और 
शास्त्रों का अध्ययन करने लगे, जैसा 'आचार्य-गुरु-सुश्रषा' पद से 
जात होता है । देखा-देखी वे अग्ने घरों में धामिक त्योहार और देव- 
ताओं के लिए उत्सवादि भो मनाने लगे, जिन्हें पाक यज्ञ कहा गया है । 


मान्धाता ने पुनः उसी प्रसंग को लेकर कहा कि जिन दस्युओं 
अर्थात्‌ विदेशो जंगली जातियों का मैंने पहले उल्लेख दिया है, वे दस्यु 
सव वर्णोमें है और चारों आश्रमों में विभिन्न लक्षणों को स्वीकार 
हेते हैँ । यह बात यथार्थ थी, जैसा कि बिहार के 'शाकलदीपी' मग 
ब्राह्मण और राजस्थान की हूण ब्राह्माण एवं हुण क्षत्रिय जातियों से ज्ञात 
होता है। इन्हीं में जाट एवं गूजरों की भी गिनती थी । उन सबको 
आर्य-प्रभाव में लाना आवश्यक था । 


«| 


॥ 


>| 


इन्द्र ने उत्तर दिया, “जब दण्डनीति का नाश हो जाता है और 
राजधमं का निराकरण हो जाता है तव उन-उन जातियों के राजा 
दुरात्मा हो जाते हैं उनके अनुयायी भी विगड़ जाते हैं। वे मोह में 
पड़ जाते हैं। ऐसे समय में असंख्य मनुष्य भिक्षु बन जाते हैं और 
भांति-भांति के भेप धारण कर लेते हैं । सत्ययुग का लोप होने से चारों 
आश्रमों में व्यक्ति नाना रूप धारण कर लेते हैं। वे लोग प्राचीन धर्मो 
को अनसुना करके काम और क्रोध के वश में हो जाते हैं। मनमाना 
व्यवहार करने लगते हैँ तथा उत्पथ में पड़ जाते हैं। जव महात्मा 
राजाओं द्वारा दण्डनीति के प्रयोग से पाप की निवृत्ति की जाती हैं तब 
शाश्वत धर्म विचलित नहीं होता है । जो परलोक, गुरु और राजा को 
नहीं मानता उसका यज्ञ करना, श्राद्ध करना निष्फल है । मनुष्यों के 
अधिपति राजा को, जिसके शरीर में आठ लोकपालों के अंश हैं, 
देवता भी मानते हैं। जिस प्रजापति ने यह सारा विश्व रचा है, वह 
: प्रवृत्ति और निवृत्ति धर्मों के लिए क्षात्र धर्म की ओर ध्यान देता हूँ। वह 
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मेरे लिए मान्य ओर पृज्य है, क्योंकि क्षात्र धर्म की प्रतिष्टा प्रवृत्ति घमं 
समंहोहे। 

भीष्म ने कहा, “इस प्रकार जब धर्म का ठीक आचरण होने लगा 
तब किसो का साहस क्षात्र धर्म की अवहेलना करने का न हुआ। 
तुम अपने राज्य में आरंभ से ही चक्र का प्रवतन करो, अर्थात्‌ चक्रवर्ती 
के दायित्व का वहन करो । आरंभ से ही परम पुरुष भगवान्‌ विष्णू 


की शरण में जाओ. तो तुम्हें चक्र-प्रवर्तन में कोई कठिनाई न होगी 
एसा मेरा मत है। 


ज्ञात होता है कि अंतिम इलोक में भीष्म ने चक्रपुरुष या विष्ण 
के चक्रपुरुष की ओर ध्यान दिलाया है, जिसके अनुसार समस्त राज्य 
को चक्रपुरुष के नारायणी स्वरूप और दुघर्ष स्वरूप का अंग माना 
जाता था । राजा का जैसा संकल्प होता था वैसा ही वह राज्य को ढाल 


लेता था । चक्र पुरुषका पूरा स्वरूप अहिबुघ्न्य संहिता में बताया 
गया हे, जो गुप्त युग के भागवतो का महान्‌ ग्रंथ है । 


युधिष्टिर ने कथा का पहला सूत्र जोडते हुए कहा,-““मैने सुना है 
आश्रम चार होते हैं । हे .पितामह, उनकी व्याख्या कीजिये ।” उत्तर में 
भीष्म ने चार आश्रमों के कर्मों को राजधर्म में ही घटाकर गृहस्थ आश्रम 
को सबसे बड़ा वताया। काम-ट्वेप-रहित दण्डनीति का सेवन करने से 
राजा मानों सन्यास आश्रम का ( भेक्ष्याश्रम ) का पालन करता हैं। जो 
धनसंग्रह और उसके त्याग को निग्रह एवं अनुग्रह को वीरोचित वृत्ति 
से जानता है, वह गृहस्थ आश्रम का फल प्राप्त करता हुं (क्षेमाश्रम- 
पदं मवेत्‌ ६६।६ ) । ज्ञाति संवंधियों, और मित्रों का विपत्ति में जो उद्धार 
करता है, वह ब्रह्मचर्यं आश्रम ( दीक्षाश्रमपदं भवत ६६।७ ) का फल 
पाता है । जो राजा अपने आहिक का ठीक से निर्वाह करता है और 
भूत तथा पितृथज्ञों को करता ,हूँ, वह वानप्रस्थ ( वन्याश्रमपदं अवेत्‌ 
६६।८ ) का फल प्राप्त करता है । सब भूतों का पालन और राष्ट्र 
के पालन से राजा वानप्रस्थ आश्रम का फल प्राप्त करता है। 
वेदाध्ययन, क्षमा, आचार्य-पूजा, उपाध्याय की सेवा से राजा को ब्रह्मचर्य 
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आश्रम का फल मिलता हैँ। सब प्राणियों में कुटिलता-शठता-रहित 
व्यवहार करने से राजा को ब्रह्माचर्य आश्रम का फल मिलता हैं। 
वानप्रस्थ-ब्राह्मणों और त्रेविद्य ब्राह्मणों में घन का वितरण करने से राजा 
को वानप्रस्थ का फल मिलता है । 

“सब भूतों में अनुकम्पा और दया भाव रखने से राजा को चारों 
आश्रमो का फल राजघर्म से ही मिल जाता है (सर्वावस्थं पदं भवेत्‌ 
६६।१३ ) । जिन प्राणियों के साथ बलात्कार किया गया हूँ, उन 
शरणागतों को रक्षा से राजा को गृहस्थ आश्रम का फल मिल जाता है। 
चराचर भूतोंको रक्षा और यथायोग्य पूजा करने से भी राजाको 
गृहस्थ आश्रम का फल मिळता हे । ज्येष्ठातिज्येष्ठ पत्नियों, भाइयों, वेटे- 
पोतो का पालन करने से राजा गृहस्थ आश्रम की तपश्चर्या करता हैं । 
साघु और पूज्य लोगों के पालन से राजा को राजधमं में ही गृहस्थ आश्रम 
का फल मिल जाता है । जो राजा सव आश्रमों के अनुयायियों को अपने 
राजभवन में भोजन देता है, उसे गृहस्थ आश्रम का पूरा फल मिल जाता 
है । जो ब्रह्मा के बनाये हुए धम में स्थित रहता है, उसे राजधर्म में ही 
सब घर्मो का फल मिलता हूँ ।” भीष्म के कहने का मतलव था कि राजा 
के लिए राजघमं का यथावत्‌ पालन ही मुख्य कर्तव्य हैं । उसे उसी से 
चारों आश्रमों का पूरा फल मिल जाता है और अलग-अलग धर्मो में 
भटकना नहीं पड़ता । देशधर्म और कुल्धमों का पालन करने से राजा को 
सब धर्मो का अपने आसन पर वँठे ही फल मिल जाता हैं । जिस राजा 
के राज्य में धर्म-कुशल लोग धर्म का पालन करते हैं, उस राजा को भो 
उनके धर्म का एक चौथाई अंश-प्राप्त हो जाता है। जो इस काम में 
रक्षक या सहायक बनकर राजा की सहायता करते हैं, उनको भी उस 
पुण्य का चौथाई अंश प्राप्त होता है। सब आश्रमों में गृहस्थ आश्रम 
सब से अधिक दीप्त-निइचय वाला हँ । यह सव से पवित्र है। हम सव 
इसी को उपासना करते हैं। वनों में और चारों आश्रमों में जितना धर्म 


है उन सबको तुम राजधर्म से ही प्राप्त करोगे ।”” ( अ० ६६) ७ 


; ७५ ; 


राजा की उत्पत्ति 


युधिष्टिर ने प्रश्‍न का मुंह खोलते हुए फिर पूछा, “हे पितामह, 
आपने चार आश्रम और चार वर्ण कहे, किन्तु राष्ट्र का मुख्य कर्तव्य 
क्या हैं, यह भी वताइये ।' 


भीष्म ने कहना प्रारंभ किया, “राष्ट्र के लिए मख्य काय यह है कि 
अपने यहां किसी व्यक्ति को राजा के पद पर अभिपिक्त करे, क्योंकि 
अराजक राष्ट्र में धर्म नहीं ठहरता । वहां लोग एक दूसरे को हड़प जाते 
हैं । अराजक राष्ट्र को धिक्कार हैं। जो राजा का वरण करता है वह 
इन्द्र का ही वरण करता है, ऐसी श्रुति है । देवों में जो इन्द्र है. वही 
मनुष्यों में राजा है । अराजक राष्ट्र में नहीं बसना चाहिए, यह वेदों का 
मत है । अराजक राष्ट्र में अग्नि द्रव्य को देवों के पास नहीं ले जाती । 
अराजक राष्ट्र से अधिक पाप अन्य कुछ नहीं है । 

“जो बिना गरम किये झुक जाता है, उसे तपाना नहीं पड़ता हैं । जो 
गाय दुहने में सहेज होती हूँ, उसे कोई कष्ट नहीं देता । जो काष्ट स्वयं 
झुका हुआ है, उसे नवाना नहीं पड़ता । इन उपमाओं को देखकर 
बलवान्‌ के सामने स्वयं झुक जाना चाहिए । जो बलवान्‌ के सामने झुकता 
है, मानों इन्द्र के सामने झ॒कता है । अतः भूति चाहने वाले को सर्वप्रथम 
राजा का वरण करना चाहिए । अराजक राष्ट्र में रहने वाले के लिए 
धन और स्त्री का कोई अर्थ नहीं । अराजक राष्ट्र में दूसरे के धन को 
हरनेवाला बहुत प्रसन्न होता है, पर जब उसके धन को भी दूसरे हरते हैँ 
तत्र उसे राजा की आवश्यकता का अनुभव होता ह । अराजक अवस्था 
में पापी भी सुखो नहीं होते, क्योंकि एक के धन को दो और दो की संपत्ति 
को वहुत-से हर लेते हैं । अराजक राष्ट्र में अदास को दास बना लेते हैं 
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और स्त्रियों को हर ले जाते हैं, यह देखकर देवों ने प्रजापालन रूप 
राजघर्म की व्यवस्था को । 

“यदि लोक में राजा दण्ड का धारण करनेवाला न हो तो बलवान्‌ 
निर्वलों को ऐसे खा लें जेसे जल में बड़ी मछली छोटी मछली को । हमने 
सुना है कि पूर्वकाल में प्रजाएं बिना राजा के नष्ट हो गईं | जैसे जल में 
मछलियों का जीवन होता है, वेसे ही उन्होंने एक दूसरे को खा डाला । 
हमने सुना है कि उस अवस्था में प्रजाओंने मिलकर आपस में एक 
समझौता किया और कुछ शते तय कों ( समेत्य ततश्चक्रः समयानिति नः 
श्रुतम्‌ ६७।१८) । हममें जो वाणी में क्रर हो, दण्ड में कठोर हो जो 
पारदारिक हो, जो हमारे धन का हरण करे, उसका त्याग कर देना चाहिए 
इस प्रकार सब वर्णो को आश्वस्त करने के लिए उन्होंने समय” स्थिर 
किया । तब भी वे दःखो होकर प्रजापति के पास गये और कहने लगे— 

भगवन्‌, बिना राजा (ईश्वर ) के हम नष्ट हो रहे हैं । हमें राजा (ईश्वर) 
दीजिये, हम मिलकर जिसको पूजा करें और जो हमारा पालन करे ।' 
ब्रह्मा ने मनु को उनका राजा बनाया, किन्तु मनु ने इसे पसन्द नहीं 
किया । उसने कहा, “में इस क्रर कर्म से डरता हूं । राज्य बहुत दुष्कर 
है, विशेषकर मिथ्याचरण करनेवाले मनुष्यों में यह भौर भी कठिन है ।' 
प्रजाओं ने मनु से कहा 

“आप डर नहीं, पाप तो करने वाले को लगेगा । और फिर हम लोग 
कोशवृद्धि के लिए आप को पचास पशुओं में से एक पशु, सुवर्ण की 
तोल का पचासत्रां भाग और धान्य की उपज का दसवां भाग देगे। 
मनुष्यों में प्रधान अपने शस्त्र और वाहन लेकर आपके पीछे ' चलेंगे । 
आपसे सुरक्षित प्रजाएं जो धर्म करेंगी, उसका चौथा भाग आपको प्राप्त 
होगा । उस सहज प्राप्य धम से प्रसन्न होकर आप हमारी रक्षा करें, 
जैसे देवराज इन्द्र देवों की करता हैँ । शीघ्र विजय के लिए निकलिये 
शत्रुओं का मानमर्दन कोजिये । हममें धम की सदा जय हो ।' यह सुनकर 
महातेजस्वी मनु बड़ी सेना के साथ विजय के लिए निकले । राजा की 
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महिमा देखकर सब लोग भयहीन हो गये और सबने धर्म में मन लगाया । 
तब राजा ने सारी पृथिवी का पर्यटन किया और पापियों के पाप छुड़ाकर 
उन्हें धर्म में लगाया । इसलिए पृथिवी के जो मनुष्य अपना कल्याण चाहें 
ने सर्वप्रथम राजा का वरण करें। शिष्य जैसे गुरु को, ऐसे हो प्रजाएं 
राजा को भक्तिपूर्वक प्रणाम करें। राजा का शत्रुओं से पराभव सबको 
असुखावह होता है । अतः प्रजाओ को उचित है कि छत्र, वाहन, वस्त्र, 
आभरण, भोजन. पान, आसन, शय्या और सब उपकरण राजा को 
प्रदान करें। राजा को गुप्तात्मा, दुराधर्ष, प्रसन्न मुख से भाषण करने 
वाला, श्रुतज्ञ, दृढ़ भक्त, दानी, जितेन्द्रिय, मृदु और सरल होना चाहिए ।” 

इस प्रकरण में भीष्म ने राजनीति के एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त का 
वर्णन किया है कि राजा की उत्पत्ति कैसे हुई। इसमें तीन तत्त्व हैं । 
पहला यह कि प्रजाएं मात्स्यन्याय से रहती थीं और वे नष्ट होने लगीं । 
दूसरा यह कि इस स्थिति से अपना उद्धार करने के लिए उन्होंने राजा 
का वरण किया । तीसरी वात यह कि राजा के और प्रजाओं के बीच 
एक शर्तनामा तय हुआ जिसके अनुसार प्रजाओं ने राजा को कर देना 
स्वीकार किया और राजा ने उनकी रक्षा और पालन का दायित्व लिया । 
भारतीय राजशास्त्र का यह महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त पश्चिमी राजशास्त्र में 
भी पाया जाता है, जहां इसे 'सामाजिक समय या सोशल काण्ट्रेक्ट का 
सिद्धान्त कहते हैं । (अ०६७) ० 


१७६ ६ 
राजा का देवख विचार 


युधिष्टिर ने पूछा, “हे पितामह, यद्यपि राजा मनुष्य है, फिर भी उसे 
देवता क्यों कहते हैं ?” भीष्म ने कहा, “इस विषय में एक वसुमना नामक 
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राजा ने बृहस्पति से यही प्रश्न किया था । राजा को विनय या अनुशासन 
का ज्ञान था और वह अपने राज्य में वेनयिक संबंधी सव कर्मो का 
संपादन कर चुका था ।'' 

वेनयिक पारिभाषिक शब्द था। उसकी व्याख्या पाणिनि और 
कौटिल्यने की हुँ। वेनयिक--( चिनयादिभ्यष्टक् ५।३४ ) यह सूत्र 
अति महत्त्वपूर्ण हूँ । विनयादि गण में पठित कई शब्द शासन की 
जीवित परंपरा से लिए गये थे। 'विनयः एवं चेनयिक:' अर्थात्‌ 
विनय शब्द से स्वार्थ में 'क' प्रत्यय जोड़कर वैनयिक सिद्ध होता हैं। 
इसका तात्पर्य यह है कि विनय और वैनयिक दोनों शब्द के अथ में 
अन्तर न था। हाँ, वेनयिक शब्द अधिक गौरवपूर्ण और व्यंजक था । 
इसी प्रकार सामयिक और आऔपयिक, सामयाचारिक आदि शब्द थे। 
राजा, राजकुमार, राजप्रुप, प्रजा आदि के लिए अनुशासन की शिक्षा 
को कौटिल्य ने 'विनयाधिकार' कहा हैं । वस्तुतः विनय ही राज्य का मूल 
हैं । विनय या वेनयिक के अभाव में धमंमूलक राज्य की कल्पना असंभव 
समझी जाती थी । राज्य को अराजक जनपद की स्थिति ग्रस लेती थी । 
शान्तिपर्व का ६८ वां अध्याय वैनयिक के आदर्श की व्याख्या करता हैं । 
यूनान के पुरराज्यों में तीन आदर्शो के समन्वय को कल्पना को गई थी-- 
उन्नति की पूर्णतम अवस्था को प्राप्त हुआ राज्य, उच्चतम नीतिधमं, 
उत्कृष्टतम नागरिक । ये तीनों एक दूसरे से अभिन्न और एक दूसरे के 
मूल समझे जाते थे। ठीक इसो प्रकार भारतीय जनपदों के युग में 
धर्म, धामिक राजा, राष्ट्र और धामिक प्रजाया लोक, इन तीनों 
के सह अस्तित्व या पारस्परिक अविनाभाव की कल्पना थी। इसे ही 
वैनयिक आदर्श माना जाता था । कोसल देश के विनयज्ञ राजा वसुमना 
ने अपने राज्य में वैनयिक आदर्श की स्थापना की ( सव वेनयिक कृत्वा 
विनयज्ञः, शान्तिपवं ६८।४ ) 

यह सर्वभूतहितनिरत राज्य की विधि थी, जिससे श्रजाएं अत्यन्त 
सुख प्राप्त कर सकती थीं । इसके लिए तीन बाते आवश्यक थीं। एक 
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धर्म, दूसरे धर्म-परायण प्रजाएं और तीसरे धर्म-मूलक राज्य । वैनयिक 
राज्य के विषय में युधिष्ठिर ने ये प्रश्न पूछे, “किस उपाय से प्रजाओं की 
वुद्धि होतो है और किस प्रकार उनका क्षय हो जाता है? किसकी पूजा 
से उन्हें अत्यन्त सुख प्राप्त होता है?” बृहस्पति ने जो कौसल्य सुप्रभ को 
निश्चित उत्तर दिया था वह भीष्म ने कहा, “धर्म का मूल राज्य है । 
राजा के भय से प्रजाएं एक-दूसरे का भक्षण नहों करतीं । राजा ही 
धर्म के द्वारा सब लोगों को प्रसन्न रखता है । बिना चन्द्र-सूर्य के जैसे लोक 
को अन्धकार ग्रस लेता हैं, वेसे हो विना राजा के प्रजाएं अन्धकार के 
गड्ढे में विलीन हो जाती हैं। जैसे विना पानी के मछलियाँ दुःखी होती 
हैं, वेसे ही विना राजा के प्रजाएं ।” 


इसके अनन्तर १६ इलोकों में अराजक जनपद का एक गीत दिया 
गया है, जिसकी टेक है--यदि राजा न पालयेत्‌ । बलवान्‌ दुर्वलों का 
माल-असबाब छूट लें और जबरदस्ती उन्हें मार डाळं, याद राजा पालन 
न करे। सवारी, वस्त्र, अलंकार और विविध रत्नों को पापी लोग बलपूर्वक 
हर ले, यदि राजा पालन करने वाला न हो । यह वस्तु मेरी है, ऐसा 
- विश्वास किसी को नहो और विश्व का लोप हो जाय, यदि राजा 
पालन न करे । माता, पितर, वृद्ध, आचार्य, अतिथि, गुरु इन्हें सब लोग 
कप्ट देने ऊगें या हिसा कर दें, यदि राजा पालन न करे । धर्म का आचरण 
करने वालों पर दास्त्राघात हो, सव लोग अधर्म का आश्रय ले लें, यदि 
राजा पालन न करे | अर्थवान्‌ व्यक्तियों का वध, बन्धन और क्लेश होने 
लगे और ममत्व का भाव न रहे, यदि राजा पालन न करे। लोगों 
के घरों में सव कुछ शून्य हो जाय, सव कुछ दस्युओं के अघोन हो जाय 
और सव लोगों को स्थिति नरक जैसी हो जाय, यदि राजा पालन न 
करे । न पशुपालन करने वाले हों, न कृषि हो और न वणिक्‌ का कमं 
हो, धर्म और वेद-विद्या डव जायं, यदि राजा पालन न करे । आप्तर्दाक्षणा 
वाले विधिवत्‌ यज्ञ, समाज-उत्सव और विवाह आदि भी न मनायें जाय, 
यदि राजा पालन न करे । न सांड छोड़े जायं, न दहो-दूघ के गगरे मथे 
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जायं और न ग्वालों के ग्राम हों, यदि राजा पालन न करे। यह लोक 
भयभीत और उद्विग्न होकर हाहाकार करता हुआ क्षणभर में नष्ट हो जाय, 
यदि राजा पालन न करे । दक्षिणायुक्त संवत्सर यज्ञ निर्भय रूप में न चल 
सके, यदि राजा पालन न करे । तपस्वी ब्राह्मण चार वेदों का अध्ययन न 
कर सके, विद्या में और तप में निष्णात तपस्वी ब्राह्मण तप न करें, यदि 
राजा पालन न करे । दाहिना हाथ बाएं हाथ की चोरी कर ले, जलाशयों 
के सेतु टूट-फूट जायं, सब लोग भयार्त होकर इधर इधर-उधर भाग जायं, 
यदि राजा पालन न करे। ब्राह्ाण और अन्य वर्ण के लोग हनन 
के भय से धर्मका स्पर्श भीन कर सके, कर्म कर्त्ता स्वेच्छा बरतने 
लगें, सव लोग नोति का मार्ग छोड़ दें, भ्रष्ट हो जायं, राष्ट्र में दुभिक्ष 
हो जाय, यदि राजा पालन न करे । जव राजा राष्ट्र की रक्षा करता 
हुँ, तो घर छोड़कर भागे हुए लोग फिर लौट आते हैं और द्वार के वाहर 
निडर होकर सोते हैं । 

यह गीत रामायण और महाभारत के अराजक जनपद गोतों से 
मिलता है । राजा को मनुष्य .जानकर उसका कभी अपमान न करें । 
राजा मनुष्य रूप में बड़ा देवता है । 

इसके अनन्तर युधिष्टिर ने जनपद रक्षा और गुप्तचरों की नियुक्ति 
के विषय में प्रश्‍न किया । भीष्म ने उत्तर का आरम्भ इस प्रकार किया कि 
राजा को सर्व प्रथम आत्म-विजयी होना चाहिए । आत्म-विजय से ही नत्र 
वश में किये जाते हैं । व्यवहार पक्ष का अवलम्बन करते हुए उन्होंने 
कहा, “राजा को चाहिए कि अपने दुर्ग में और संधि-स्थलों में सैनिक 
टुकड़ियों की नियुक्ति करे। नगर, उपवन और उद्यानों में भी चौकियों 
की स्थापना करे । नगर और पुर के सव संस्थान या कार्यालयों में भी 
गुल्म या सँनिकों को रवखे । इस प्रकार रक्षक चौकियों का प्रवन्ध करके 
गुप्तचरों का प्रबन्ध करे जो बहरे और अन्धो के सदृश व्यवहार करें। 
अमात्यों ओर पुत्रों का व्यवहार जानने के लिए गुप्तचरों का व्यवहार 
आवश्यक है । पुर, जनपद और सामन्त राज्यों में उन्हें इस प्रकार नियुक्त 
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करे कि वे एक दूसरे को न जानते हों। हाट-वाजारों में, भिक्षुओं के 
विहारों में और प्रमाद गोष्टियों में भी गुप्तचरों की नियुक्ति होनी 
चाहिए । वेश, चत्वर, सभा, आराम और उद्यान में सवंत्र गुप्तचर 
आवश्यक हैं । राजा को चाहिए कि बलवान्‌ के साथ और निर्बल के 
भी साथ मंत्रियों की सलाह से सन्धि करे । दण्डनीति और राजा का मेळ 
आवश्यक हैं ।” यहाँ भीष्म ने प्राचीन राजधमं के बहुत बड़े सिद्धान्त का 
वर्णन किया है— 

कालो चा कारणं राज्ञो राजा चा कालकारणम्‌ । 

इति ते संशयो मा भूद्‌ राजा कालस्य कारणम्‌ ॥ ( ७०।६ ) 

“काल राजा को बनाता है या राजा काल को बनाता हुँ, इस विपय 
में कभी सन्देह मत करना क्‍योंकि राजा ही काळ को वनानेवाला है । 
सतयुग की पहचान यही हैं कि उसमें जगत्‌ में धर्म दिखलाई देता है, 
अधर्म कहीं नहीं होता । लोक में जब सतयग होता है तो ये-ये बातें नहीं 
होतीं । जब वेदिक कमं किये जाते हुँ तो लोक में अल्पायु और व्याधियाँ 


नहीं होतीं । लोग क्रूर,नहीं होते धरतो विना जोते-वोये धान्य देती, 


हं । ये सतयुग के चिह्न हैं । जव राजा दण्डनीति के तीन अंशों का पालन 
करता हुँ तो वह त्रेता युग हैं जव दण्डनीति के केवल दो अंश रह जाते 
हैं तो वह द्वापर युग कहलाता हूँ,। जब राजा दण्डनीति को सर्वथा त्याग 


देता है तो वह/कलियुग है । कलि में अधमं बढ़ जाता है और सवका मन ; 


अधर्म की ,ओंर ही झुक जाता है ।” इस प्रकार चार युगों की नयी 
परिभाषा / करते हुए राजधर्म का दण्डनीति के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध 
बतलाया गया है । जो राजा अपने राज्य में सतयुग की स्थापना करता 
है वह स्वर्ग में सुख भोगता है--क्रड हि राज्य पदमेन्द्रमाहुः 
(रघुवंश २। ५०) । राजा का दण्डनीति युक्त होना यही प्रजा का 
परम धम है । 

इसके अनन्तर भीष्म ने राजा के व्यवहार के लिए ३६ राजगुणों को 
व्याख्या की । सजा को चाहिए कि प्रजाओं के साथ मालाकार जैसा व्यवहार 





~= 
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करे, अंगारक या कोयले फँकने वाले जैसा नहीं । राज्य की रक्षा करे, यही 
सव धर्मो का सार है । ( तस्मादेवं परं धम अन्यन्ते धमकोविदा 
यद्राजा रक्षणे युक्तो भूतेषु कुरुते दयाम्‌ ॥ ७२।२७ ) ० 


+ 9७9, 


बह्म-क्षत्र का सम्मिलित आदश 


अगले अध्याय में ऐल पुरुरवा और कश्यप के संवाद के रूप में राजा के 
लिये अच्छे परोहित की प्रशंसा की गई है, और उस वेदिक सिद्धांत की 
व्याख्या हे, जिसके अनुसार पुरोहित ब्राह्मण और क्षत्रिय राजा एक दूसरे 
से मिलकर रहते हैं (यत्र ब्रह्म च क्षत्रं च सम्यं चो चरतः सह । अथववेद 
ब्रह्मक्षत्र हि सवषां धमांत्सां मूलसुच्यते ७४।५ ) । जव क्षत्रिय ब्राह्मण 
पुरोहित को त्याग देते हूँ, तो उस राजा के राज्य में न वृपभ बोझा ढो 
` सकते हैं और न दही-दूध के मटके महे जाते हैं और न यज्ञ होता है। 
वेदिक स्वाध्याय का क्रम टूट जाता है और सारे राज्य में दस्यु बढ़ 
जाते हैं । ब्रह्म और क्षत्र एक दूसरे के आधे हैं। ये दोनों एक दूसरे के 
अनुकूल रहकर ही महती श्री का संवर्धन करते हैं । इनके आपसी विरोध 
से सब कुछ संप्रमूढ हो जाता है । यहाँ उस संधि पुराण का उल्लेख है 
जिसका वर्णन पाणिनि ने मिश्रं चानुपस्वगंमसन्धौ ( ६।२।१५४ ) सूत्र 
में किया है जिसके अनुसार ब्राह्मण मंत्री और क्षत्रिय राजा एक दूसरे से 
मिलकर रहते थे । कौटिल्य के ग्रन्थ मेंब्रह्म-क्षत्र की. संधि का जो परम्परागत 
अथ था, वह काशिका के उदाहरण में मिळता है ( व्राह्मणमिश्रो राजा । 
ब्राह्मणे: सह संहिता एकाथ्यंमापन्नः ) | दोनों के लिए इस पुराण संधि 
का पालन आवश्यक था । उनके उदाहरण मगवराज अजातशत्रु और 
उनके महामन्त्रो वर्षकार, कोशलराज विड्डभ के महामन्त्री दीर्घचारायण, 
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वत्सराज उदयन के महामन्त्रो यौगन्धरायण, मगधाधिपति चन्द्रगुप्त मौर्य 
के मन्त्री आचार्य चाणक्य, अशोक के राघगुप्त, अवन्तिराज महापालक 
के महामन्त्री आचार्य पिशुन, चण्डप्रद्योत के भरत रोहक, अवन्तिराज 
अंशुमुख के आचार्य घोटमुख, कोसळराज परंतप के कणिद्भभारट्राज, 
पञ्चालराज व्रह्मदत्त के आचार्य वाभ्रव्य आदि नामों से मिलते हैं । यदि 
ब्राह्मण रूपी ब्रह्मवृक्ष की रक्षा की जाय तो वह मधु और सुवणं की 
वृष्टि करता हैं और यदि उसकी रक्षा न की जाय तो वह आँसुओं से रोता 
हैं । ऐल-कश्यप-संवाद के रूप में ब्रह्म और क्षत्र के धर्म का वर्णन किया 
गया हैं और पाप और पुण्य का सुन्दर चित्र खींचा गया है । 
इस वर्णन का यह इलोक अति उदात्त हैं । 


पुण्यस्य लोको मधुमाद्‌ घृताचिर्हिरण्यञ्योतिरम्ट्ृतस्य नामिः । 

तत्र प्रेत्य मोदते ब्रह्मचारी न तत्र मृत्युने जरा नोत दुःखम्‌ ॥ (२६।७४) 
इन वड़े और तेजस्वी इलोकों की रचना किसी प्राचीन वैदिक चरण 

में हुई जान पड़ती है ( अ० ७४) 


अध्याय ७५ में मचकुन्द और वैश्रवण के संवाद के रूप में यह कहा 
गया है कि कुबेर ने मुचकुन्द को राज्य देने की इच्छा प्रकट को, किन्तु 
मुचक्रुन्द ने उसे लेने से इन्कार कर दिया जिसे उसने स्वयं अपने बाहुबल 
सेन जोता हो । ४ 
नाहं राज्यं मवद्दोत्त भोक्तुमिच्छामि पार्थिव । 
वाहुचीर्याजिंतं राज्यमइनीयामिति कामये ॥ ( ७५।१८ ) 
राजा के लिए एक आचार धर्म यह भी कहा गया हैँ कि यदि वह 
चोरो किये हुए धन का पता न लगा सके, तो अपने कोश से उसकी 
पूर्ति करे ।' 





१, प्रव्याहतु मशक्यं स्यात्‌ धनं चोरैहृतं यदि । 
स्वकोशात्तत प्रदेय स्यात्‌ अशक्तेनोपजीचता ॥ (७६।१०) 


नै 
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अध्याय ७८ में ३४ श्लोकों का गीत हैँ, जिसे केकय देश के राजा ने 
राक्षस और दस्युओं के निराकरण के लिए गाया था । इस गान का 
पहला इलोक वही हुँ, जो छान्दोग्य उपनिषद्‌ में मिळता है— 
न मे स्तेनो जनपदे न कदर्यो न मद्यपः । 
नानाहिताग्निर्नायज्या मामकान्तरमाचिशः ॥ 
इस प्रकार के राजधम विषयक कई गीतों को यहाँ उद्धत किया गया 
हं । ज्ञात होता है कि जनपद युग में उनकी रचना ग्रामोण कविता के 
रूप मं हुई थी । ( अ० ७८) 


छोटा काम भो विना सहायकों के नहीं होता, तो फिर राज्य-प्रबन्ध 
जसे महत्त्वपूर्ण कार्य का तो क्या कहना ? अतः राजा को चाहिए कि 
ऋत्विक, आचार्य और सर्वथा नोतिगुणों में परिपक्व सचित्रों को राजका 
में सहायक नियुक्त करे । राजा को सदा प्रमाद-रहित होकर कार्य करना 
चाहिए । 

अध्याय ८२ में राजधर्म की एक कठिन समस्या को लिया गया हैं 
और कृप्ण-नारद-संवाद के रूप में इस वात की मीमांसा की गई है कि 
गणराज्यों में जो दल का नेता हो, उसे अपने ज्ञाति, बन्धुत्रान्धव और 
और मित्रों के साथ किस प्रकार का व्यवहार करना चाहिए । इसका सार 
यह है कि गण के नेता को स्त्रजनों के कडवे वचन अपनी मोठी वाणी से 
सहने चाहिएं, यह एक ऐसा शस्त्र है जो लोहे सेन बना होने पर 
भी बड़ा कारगर होता हैं । 

कृप्णने कहा, “जो राज्य का परम मन्त्र या वड़ा रहस्य हो, उसे 
असुहृत्‌ व्यक्ति पर प्रकट नहीं करना चाहिए । में कहने के लिए तो ऐश्वर्य 
का भोक्ता हूँ, किन्तु मुझे अपने ज्ञाति जनों का दास्य करना पडता हैं 
( दास्यमेइवय वादेन ज्ञातीनां चै करोम्यहम्‌ )। में इस समय अधिकारों 
का अर्धभोक्ता हूँ, अर्थात्‌ आधा अधिकार मुझमें है और आधा आहुक में 
हैं। अपने ज्ञातिजन के दुरुक्त या कड्वे वचन को में क्षमा करता हूँ । 
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मेरा हृदय मुझे ऐसे मथ रहा है जैसे अग्नि उत्पन्न करने वाला 
अरणि को मथता है । उनके दुरुक्त वचन मुझे नित्य जलाते रहते हैं। 
संकर्षण को अपने बल का अभिमान है और गद को अपनी सुकुमारता 
का । वे मुझे सहयोग नहीं देते । प्रद्युम्न को रूप का अभिमान हे, 
इसलिए में असहाय रह जाता हूँ । और भी अन्धक वृष्णियो के दूसरे 
नेता अपने आपको महाभाग्यशाली समझ कर मेरी पहुँच से वाहर हैं 
और अपने-अपने उत्थानकार्य में लगे रहते हैं। जिसका वे साथ 
नहीं देते वह कहीं का नहीं रहता और जिसका वे साथ दें उसके लिए 
भी मुश्किल हैें। इधर कुआँ और उधर खाई--इन दोनों के बीच में 
में किसो एक को नहीं चुन पाता । आहुक या अक्रर जिसके विपक्ष में 
हों, उसके लिए उससे दुःख की बात क्या हो सकती हैँ और जिसके 
पक्ष में हों उसके लिए भो अधिक दुःख क्या होगा ? मेरी हालत दो 
जुवारियों को माँ के समान हैँ, जो एक की जय मनाती हैँ और दूसरे की 
हार भी नहीं चाहती । अपने स्वजनों और निजो हित के इस संघर्ष में 
जो ठीक हो, वह मुझसे कहिये ।'' 
नारद ने उत्तर दिया, “दो प्रकार की आपत्तियाँ होती हैँ । एक 
वाहरी और दूसरी भीतरी । उनमें जो भीतरी आपत्ति है, वह तुम्हारे 
निजो कर्म से उत्पन्न हुई है और वही अधिक कठिन है । अक्रर और भोज 
ये सब तुम्हारे ही वंश में उत्पन्न होकर ऐश्वयं का उपभोग कर रहे हैं, 
और तुम्हें दुःख दे रहे हैं। तुमने जो ऐश्वर्य प्राप्त किया था, उसे अर्थ 
या काम के लिए या वीभत्स वचनों से डरकर इन लोगों को दे दिया। 
अब उसे फिर वापस लेना मृरिकिन् हूँ, जैसे अपने ही वान्त अन्न को नहीं 
खाया जा सकता। वश्रु और उग्रसेन का राज्य अब वापस लेना 
कठिन है, क्‍योंकि उससे ज्ञातियों में फट पड़ने का भय है । यदि प्रयत्न 
से दष्कर कर्म करके वह सिद्ध भो हो जाय तो महान्‌ क्षय और व्यय 
“ होगा। ऐसे शस्त्र से जो लोहे का नहीं बना है, जो हृदय में घुसकर 
मीठी काट करता है, तुम कटुवचन कहने वालो सबकी जीभ को जीत 
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लो और वदल डालो ।'' इस पर कृष्ण ने पूछा, “ऐसा अनायस और 
मृदु शस्त्र कौन-सा है, जिससे में उनको निन्दा को वश में ला सकूंगा ?” 
नारद ने उत्तर में कहा, “शक्ति के अनुसार उन्हें श्रन्न या भौतिक पदार्थों 
का दान दो, सहिष्णुता, दम और इन्द्रियनिग्रह, ऋजुता ( आर्जव ) और 
जो जिस योग्य हैँ उसकी वैसी पूजा यही अनायस शस्त्र है । स्वजनों के 
कड़वे वचनों को तुम अपनी वाणो से शान्त करो और उनके मन का 
परिवर्तन करो । ऐसा व्यवित जो महान्‌ नहीं हँ, जो अपने आपको वश 
में नहीं कर सका और जिसके पास सहायक नहीं हैं, भारी वोझे को नहीं 
ढो सकता । तुम्हें चाहिए कि ऐसा करो । हरेक वल समभूमि में भारी 
बोझ खींच ले जाता हैं, किन्तु दुर्गम भूमि में उसे खींचना किसी-किसी के 
लिए हो संभव है ।” नारद का यह उपदेश संघ या गण राज्यों के नेताओं 
के लिए ही था यह वात नीचे के इलोक में और स्पष्ट कर दी गई-- 
भेदाद्विनाशः संघानां संघमख्योऽसि केशव । 
यथा त्वां प्राप्य नोत्सीदेत्‌ अयं संघस्तथा कुरु ॥ (८२।२५) 
“फूट से संघों का विनाश हो जाता है । हे कृष्ण, तुम संघ-प्रमुख हो । 
ऐसा करो कि तुम जैसे नेता को पाकर संघ नष्ट हो । वुद्धि और क्षमा 
और इन्द्रिय-निग्रह के विना, धन के त्याग के बिना गण को किसी भो प्राज्ञ 
व्यक्ति में स्थायित्व प्राप्त नहीं होता । हे कृष्ण, जिस उपाय से धन, 
यश, आयुष्य की वृद्धि हो और ज्ञातियों का नाश नहो, वेसा करो। 
भविष्य और वर्तमान के त्रिषय में तुम्हें कुछ भी अविदित नहीं हैं । 
षाड्गुण्य, यात्रा और यान सम्त्रन्धी सव विधानों को तुम जानते हो । 
कुक्कुर, भोज, अन्धक, वृष्णि- सब तुम्हारे भक्त हैं एवं लोकाधिपति 
भो तुम्हारे भक्त हैं ।”” ( ८२।३-३०) 
राजधर्मो का कथन करते समय यहाँ गणाधीन राज्यों के विषय में 
कुछ महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त कहें गए हैं। एकाधीन और गणाधीन दोनों 
प्रकार के राज्य इस देश में थे कृष्ण का जन्म और प्रतिपालन अन्धक- 
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वृष्णियों के गण राज्य में हुआ था। उसके दो नेता थे--वृष्णियों के 
कृष्ण और अन्धको के अक्रूर या आहुक । इसीलिए कृष्ण ने अपने आपको 
ऐश्वर्य का अर्ध-भोक्ता कहा हैं । 


अध्याय ८३ में राजकोश की रक्षा के लिए राजा के सतक रहने 
का वर्णन है । अध्याय ८४ में बताया हैं कि राजा को किस प्रकार 
के और किन गुणों से युक्त सहायक या मन्त्री रखने चाहिएं । जिनकी 
वैनयिकी बुद्धि हो, जो तेज, धेर्य, क्षमा, शौच, अनुराग, स्थिति 
और धृति सम्पन्न हों और जिनके मनोभावकी परीक्षा ले ली गई 
हो, उन्हें आथिक कार्यो में नियुक्त करे जो ठीक प्रकार से सलाह दे 
सके, वीर हों, जिनमें प्रतिभा हो, कुलीन और सत्य-सम्पन्न हों, देश और 
काल का विधान जाननेवाले तथा स्वामिकार्य में हितँपी हों, उन्हें मन्त्री 
बनाना चाहिए । 

राजधर्म में सवसे अधिक महत्त्व मन्त्र का हैं। अतः यह बताया गया 
है कि किस प्रकार के व्यक्ति को अपना मन्त्र न बताना चाहिए क्योंकि 
मन्त्र खुलने से राज्य के लिए कठिनाई पैदा हो जाती है । (अ० ८५) 

मन्त्रिपरिषद्‌ में मन्त्रियों की संख्या आठ कही गई है और उन पदों पर 
योग्य व्यत्रितयों की नियुक्ति पर बड़ा वल दिया गया है । घर्मासन या 
न्याय करनेवाले अधिकारी के गुणों का भी वर्णन किया गया है । पापियों 
को अपराध के अनुरूप दण्ड देना चाहिए । किसी के दूत का वघ नहीं 
करना चाहिए । दूत, प्रतिहार, शिरोरक्ष, संधिविग्रहक और सेनापति 
नामक अधिकारियों के गुणों का वर्णन भी किया गया है। इस प्रकार 
का अमात्यविभाग गुप्त युग के शासन में प्रचलित था । ( अ० ८६) 

अध्याय ८ में दुर्ग-विधान और उसमें विविध प्रकार की सामग्री 
एवं व्यक्तियों के संचय का विधान हैं । 

इसके वाद अध्याय ८८ में राष्ट्र-गुप्ति या जनपद-गुप्ति का विवेचन 
किया गया हैं । एक गाँव, दस गाँव, बीस गाँव, सौ गाँव और एक 
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सहस्र गाँवों को इकाई बनाकर उनके अधिपति नियुक्त करने चाहिएं । 
उनमें जो दोष हों, उनकी सूचना ग्रामिक बड़े अधिकारी को दे । शत- 
ग्राम के अधिपति को एक गाँव और सहस्र गावों के अधिपति को एक 
शाखानगर भृत्ति के लिए दिया जाना चाहिए। ग्राम-शासन को देखने 
के लिए एक धर्मज्ञ सचिव की नियुक्ति होनी चाहिए । प्रत्येक नगर में 
एक नगरचिन्तक की नियुक्ति आवश्यक है । बछड़ा जैसे गोका दूध 
पीता है, वेसे ही राजा को राष्ट्र में कर उगाहना चाहिए। राजा को 
उचित हूँ कि सार्थवाह या वंजारा के लिए भी उचित नियमों और 
कराधान को व्यवस्था करे ( अ० ८९ ) 
राजा के कर ग्रहण करने को नीति ऐसी होनी चाहिए, जैसे बछड़ा 
दूध पीते समय गाय के थनों को चोट नहीं पहुँचाता, जैसे शहद लेने 
वाला मक्खियों के छत्ते को नष्ट नहों करता, जैसे जोक जळ में रहते हुए 
जल पो लेती हैं पर पता नहीं चलता । मनु ने यह व्यवस्था की थो कि 
कोई आपत्ति के बिना किसी से भीख नहीं मांगेगा । ; राजा का कत्तव्य है 
कि राष्ट्र में सवके लिए वृत्ति या जीविका का विधान. करे और लोगों 
को ऐसे कार्यों में लगावे जिसमे वे अर्थोपार्जन द्वारा स्वतंत्रता से रह सकें । 
( अ० ९० ) 
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राजधमे ओर अप्रमाद 


इसके अनन्तर अङ्गिरा और मान्धाता के संवाद रूप मे राजा के 
गुणों की प्रशंसा की गई हूँ । राजा का जन्म धर्म के लिए होता है, काम के 
लिए नहीं ( धर्माय राजा भवति न कामकारणाय तु। मान्धातरेवं 
जानीहि राजा ळोकस्य रक्षिता ॥ )। जो राजा लोकधर्म-रक्षारूप 
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राजधर्म का पालन करता है, वह देवता को पदवी प्राप्त करता है। 
यदि वह राजधर्म का आचरण नहों करता तो नरक में जाता है। सब 
प्रजाएँ राजधर्म में स्थित हैं, राजधर्म राजा में स्थित रहता हैं । वही 
राजा सच्चा हुँ, जो राजधर्म का ठीक-ठीक अनुशासन करता है । राजा 
परम धर्मात्मा हो तो भी यदि वह धन बटोरने लगता है, तो उसे पाप 
धर दवाता है । यदि पाप का निवारण न किया जाय तो अधर्म बढ़ जाता 
हैं। प्रजाओं के मन में ऐसी विह्वलता छा जाती है, मानों उन्हें 
कोई मार रहा हो । दोनों लोकों को समझ कर ही ऋषियों ने राजा 
का निर्माण किया कि यह महाप्राण व्यक्ति मृतिमान धर्म होगा । राजा वही 
हैं जिसमें धम विराजमान हो । जिसमें राजधर्म का लोप हो जाता है, उसे 
देवता वपल कहते हैं । धर्म की वृद्धि से सव भूत बढ़ते हैं । धर्म के ह्वास से 
प्रजाओं का ह्वास होता है । इसलिए प्रजाओं का अनुग्रह करने के लिए 
धर्म को बढ़ाना चाहिए । फिर सर्वस्त्रों में धर्म सबसे अधिक प्रिय वस्तु 
हैं । जो धर्म को चुनता है, वही राजा हैँ। राजा काम और क्रोध को 
छोड़कर धम का ही पालन करे | राजाओं के लिए धर्म सबसे अधिक 
श्रेयस्कर है । ब्राह्मण धर्म के स्रोत हैं, इसलिए उनका सम्मान करे | 
कहते हैं कि यज्ञ में कुछ त्रुटि हो जाने से देवी श्री ने दप को जन्म दिया । 
दर्प ने देवों और असुरों को अपने वश में कर लिया। जो उसे जीत 
लेता है । बही राजा है, जो उसके वश में है वहो दास हैँ। राजाको 
्रमादरहित होना चाहिए, अन्यथा उसे अनेक दोप घेर लेते हैँ और राजा 
का नाश करने वाले अनेक उत्साह प्रकट हो जाते हैं जो राजा स्वयं 
अरक्षित रहकर प्रजाओ को रक्षा नहीं करता, उसको प्रजाएं स्वयं क्षीण 
हो जाती हैं। यहाँ राजधर्म और राजा के प्रमाद तथा उन दोनों का तारतम्य 
या भेद बताया गया है । एक से धर्म और दूसरे से पाप बढ़ता हैं । 

मेघ समय से जल वरसायें और राजा धर्म का पालन करे, इन्हीं दो 
बातों से प्रजाओं में सुख-संपत्ति होती है । जो धोवी कपड़ों का मेल छुड़ाना 

हीं जानता, उसका होना या न होगा एक-सा हैं । 
द्‌ 
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एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त यह बताया गया है कि राजा ही युग है । 
सतयुग, द्वापर, त्रेता और कलियुग--ये सब राजधर्म से ही होते हैं । राजा 
ही प्रजाओं का कर्ता और राजा ही उनका नाशक है । धर्मात्मा उनको बनाने 
वाला और अघर्मात्मा उनको नष्ट करने वाला होता है । यदि राजा प्रमाद 
करता हूँ, तो उसके पुत्र, मित्र, बन्घु-वान्धव और स्त्रियाँ सबको शोक का 
सामना करना पड़ता हुँ। राजा को उचित है कि राज्य में किसी को दुर्बल 
न रखे | दुर्बल. की हाय राजा को जला देती हैं जब राजा के नौकर-चाकर 
जनपद में घुसकर प्रजा पर अत्याचार करने लगते हूँ, तो उसका बड़ा पाप 
राजा पर पड़ता हुँ। जब “युक्त” संज्ञक राजपुरुष प्रजाओं का धन छोनने 
लगते हैं, तो वह राजा के लिए जैसे बड़ी हत्या हो। जब कोई महावृक्ष बढ़ता 
है, तो लोग उसका आश्रय लेते हैं पर जब उसे काट डालते या जला देते 
हैं, तो उसका आश्रय लेने वाले घर-बार से रहित हो जाते हैं । 

दान-देना ओर वाँट कर खाना, अपने अत्याचारी पुरुषों का दमन करना--- 
यह राजा का घर्म है । मन, वचन, कर्म से सबकी रक्षा करना और पुत्र 
के अत्याचार को भी न सहना--यह राजा का धमं हूँ। शरणागतों की पृत्र- 
वत्‌ रक्षा और मर्यादा का उल्लंघन न करना--यह राजा का धमं हैं बहुत 
दक्षिणायुक्व यज्ञों का अनुष्ठान करना, काम और द्वेप के वश.मे न होता--- 
यह राजा का घर्म हैं। गरीव, अनाथ और वृद्धों के आँसू पोंछना, लोगों 
में हर्ष की वृद्धि करना--यह राजा का धमं है । मित्रों को बढ़ाना, शत्रुओं 
को दवाना, और साधुओं का सम्मान करना--यह राजा का धमं है; सत्य 
का पालन और नित्य भूमि का दान--यह राजा का धर्म है । अतिथियों ओर 
भृत्यों का भरण-पोषण---यह राजा का धमं हैं ।ऋत्विक्‌, पुरोहित ओर 
आचार्यं इनका उचित रीति से सम्मान करना और ये यदि कुपथ पर हों 
तो इनका निग्रह करना राजा का धम हैं । 

सब भूतों का संग्रह, दान और मधुरवाणी, पौर-जानपद लोगों की रक्षा— 
यह राजधर्म है । किन्तु यदि राजा प्रजा को रक्षा नहीं करता, तो राज- 
धर्म भार हो जाता है । दण्डवेत्ता, प्राज्ञ, शर, ऐसा राजा प्रजाओं की रक्षा 
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कर सकता हूँ । किन्तु अदण्डधर, क्लीव और अबुद्धि बाला राजा प्रजा 
की रक्षा नहीं कर सकता । 


इसके बाद राजवृत्ति के रूप में राजा के लिए कर्त्तव्याकर्तव्य का 
निर्णय किया गया है । इसके वक्ता नहुपपुत्र ययाति हैं । 

वसुमना कोसल्य ने वामदेव से प्रश्न किया कि क्या कोई ऐसी युक्ति 
भी है कि युद्ध के बिना ही राजा देशों को जीत ले ।* 

युद्ध के द्वारा जो राज्य की विजय है, उसे जघन्य कहा गया है । 

पहली बात तो यह है कि जो अपना नहीं है, उसकी लिप्सा न करे । 
अपने मळ राज्य को दृढ़ बनाना चाहिए। जिसका मल दृढ़ नहीं है, उसे यदि 
कुछ मिल भी जाय तो उससे क्या लाभ । जिसका अपना जनपद लम्बा-चौडा, 
सपन्न और राजा से प्रेम करने वाला है और जिसके सचिव संतुष्ट और 
पुष्ट हैं, उस राजा को दृढमूल कहना चाहिए । जिसके योद्धा सुसंतुष्ट, 
और उन्हें सब प्रकार सान्त्वना से युक्त बनाया गया हैँ, सुपरीक्षित हैं, 
ऐसा राजा अल्पदण्ड से हो देश विजय कर लेता हैं। जिसके पौर-जानपद 
(नगर और गाँव के लोग) अनुरवत, सुपूजित, घान-धान्य से युक्त होते हैं, 
वह राजा दृढ़मल है । जब राजा अपने प्रभाव और काल की अनुकूलता 
समझे, तव वह परायी भूमि और धन को जीतने की इच्छा करे । इसका 
सार यह है कि राजा को सर्वप्रथम अपने पिता-पितामह के राज्य को, 
सचिवो एवं पौर-जानपद प्रजाओं को दृढ़ वनाना चाहिए। और तभी वह 
पराया देश जीतने की इच्छा करे । अन्यथा मूल भी जाता है और तूल 
भी नहीं मिलता । (अ० ९५) 





१. अयुद्धेनेंब विजयं वधयेत्‌ वसुधाधिपः । 
जघन्यमाहुविजयं यो युद्धेन नराधिप ॥ ( ९५।१ ) 


$७९; 


विजिगीषु राजा का व्यवहार 
(अ० ९६-१०७) 


इन अध्याय में विजिगीषु या देश-विजय की इच्छा वाले राजा का वृत्त 
बताया गया है । उसका सार यह है कि विजय के मूळ में धर्म होना 
चाहिए, अधमं नहीं । इसी को धर्म-विजय कहते हैं, या ऐसे राजा को 
धर्मविजयी कहते हैं । अधभं-विजयी राजा अध्रुव और अस्वग्यं होता है । 
विजिगीषु राजा को चाहिए कि घर्म का लोप और मर्यादा का भेदन न 
करे । अधर्म द्वारा प्राप्त विजय से कोई लाभ नहों हैं कहा जाता हैँ कि 
राजा प्रवर्धन .ने बिना भूमि को जीते ही शत्रु के पुर की अमृत औषधियों 
को प्राप्त कर लिया था। दिवोदास ने अग्निहोत्र के अग्निशेष हवि- 
भाजन का आहरण किया था, इस कारण वह निन्दा को प्राप्त हुआ । 
नाभाग अम्बरीष ने राज्य और राष्ट्रों को दक्षिणा में दान दे दिया और 
श्रोत्रियों एवं तपस्वियों के धन की रक्षा की। इस प्रकार विजिगीषु 
* राजाओं के ऊचे-नीचे चरित हैं । अतः माया या कपट से विजय की इच्छा 
न करे । . 

विजिगीषु की संग्राम में मृत्यु 

युधिष्ठिर के कथनानुसार विजिगीषु के लिए संग्राम में त्यु प्रशंसनीय 
'है। पर क्षात्रधर्म से बढ़कर और कोई पाप नहीं था, क्योंकि अभियान और 
युद्ध से राजा वहुतों की हिसा करता था। भीष्म ने कहा, ““पापियों के निग्रह 
'और साधुओं के अनुग्रह से, यज्ञ एवं दान से, राजा पवित्र ओर निर्मल हो 
जाते हैं। विजयार्थी राजा जिन प्रजाओं का उपरोध करते हैं, पुनः विजय के 


> 


बाद उन्हें बढ़ाते हँ । दान, यज्ञ ओर तपोबल से पापियों का निरोध करते 
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और अनुग्रह से प्रजाओं को बढ़ाते हैँ। जैसे दांय चलाने वाला घान्य और 
घासफ्‌ स (कक्ष), दोनों को हिसा करता हुँ, पर उससे धान्य का नाश नहों 
होता है, ऐसे ही शास्त्रों के द्वारा विजय करने वाला भूतों को रक्षा करके 
अपने उस पाप से मुक्त हो जाता हैं। जो लोगों को धन की हानि, वध 
और क्लेश से बचाता है ओर शत्रुओं से प्राणदान देता है, वह सचमुच 
धन और सुख का देनेवाला होता हुँ । 

“वह यज्ञ करके और लोगों को अभय की दक्षिणा देकर इन्द्रपद 
प्राप्त कर लेता है। जो ब्राह्मणों के लिए सेना लेकर युद्ध करता है, 
वह अपने शरीर का यूप बनाकर मानों अनन्त दक्षिणा वाला यज्ञ करता 
है। युद्ध में जितने शस्त्र उसकी त्वचा का भेदन करते हैं, वह उतने 
लोकों को प्राप्त करता है । उसके शरीर से जितना रक्त वहता है, उतना 
ही वह पापों से मुक्त हो जाता है । वह अपने घावों से जितना कष्ट सहता 
है, उतना ही उसकी तपोवृद्धि होती है । वे अधम पुरुष हैं, जो युद्ध में 
शत्रु को पीठ दिखाते हैं । ऐसे भगोड़े क्षत्रिय को काठ और ढेलों से 
मारना चाहिए, भूसे की आग में जळा देना चाहिए । खाट पर मृत्यु 
क्षत्रिय के लिए अधर्म है। कफ और पित्त से कण्ठावरोघ हो जाने पर 
हाय-हाय करते हुए मरना क्षत्रिय के योग्य नहीं है । जो अविक्षत देह से 
मृत्यु को प्राप्त करता है, उसको कोई प्रशंसा नहीं करता । वीर क्षत्रिय 
की घर में मृत्यु प्रशंसनीय नहीं । यह कायरता, अधर्म और दीनता को 
वात हू । जो दुप्त और अभिमानी वीर हूँ, वह कभी अपने लिए ऐसा नहीं 
चाहता । क्षत्रिय को मृत्यु ऐसी हो कि रण में मारकाट का पराक्रम करे 
और तब अपने ज्ञातृयों के वीच में प्राण छोड़े ।” ( अ० ९८) 

वध्याय ९९ में इन्द्र और अम्वरीप के संवाद-रूप में संग्राम की तुलना 
यज्ञ से की गई है। इन्द्र ने कहा, “संग्राम में हाथी ऋत्विक्‌ हैं, घोड़े अध्व, 
दूसरों का मांस हति है। श्रुगाळ, गृद्ध, काक और उलूक सदस्य हैं । 
ये आज्य का शेप .,तँ हैं और हवि खाते हैं । भाले, वर्छ, तलवार, 
शक्ति, फरसे--ये स्रुक्‌ हैं ध प से छुटे वाण स्रुव हैं । चीते की खाण 
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की म्यान में रक्खी हुई हाथी दाँत की मूठवाली तलवार यज्ञ में प्रयुक्त 
होने वाली 'स्फ्य' है। लोहे के बने हुए बर्छे, शक्ति और फरसों से लगा 
हुआ घाव ही यज्ञ का घन है। वेग से बहता हुआ रुधिर पूर्णाहुति हैं। 
*छिन्धि-भिन्धि’ इस प्रकार के घोष साम गान हैं। हाथी, घोड़े और कवच- 
घारी सैनिकों का समूह हविर्धान शकट है । संग्राम में प्रज्वलित अग्नि यज्ञ 
की श्येनचित्‌ विधि है । उठकर युद्ध करने वाला कबन्ध मानों खदिर का 
चना यूप है । अठपहल अंकुश से प्रेरित हाथी इडाह्नन या इडाहुति के समय 
प्रसन्नतायुक्त गान है । व्याघोष-युवत नाद वषटकार है। उद्गाता द्वारा 
किया जाने वाला त्रिसाम गान दुन्दुभि शत्रुओं के सिर रणभूमि में 
बिछाना वेदि का बहि-आस्तरण है । युद्ध में मृत्यु को प्राप्त शूर का शोक 
न करे! । उसके लिए श्राद्ध में अन्नोदक या जलाञ्जलि भी नहीं होती । 
जो मुख में तृण रखकर ऐसा कहता हैं कि में आपकी शरण में हूँ, उसे नहीं 
मारना चाहिए । वृत्र, बल, पाक, विरोचन, नमुचि, संवर, और प्रहलाद 
को युद्ध में मारकर में देवराज इन्द्र बना हूँ ।” (अ० ९९) 

युद्ध में पीठ दिखाकर भागने वालों को मारता नहीं चाहिए । शूर 
को भुजाओं में यह लोक पुत्र के समान लटका हुआ है । तीनों लोकों में 
शौर्यं से बढ़कर कुछ नहीं हैं। शूर सवका पालन करता हैं और उसी में 
सबकुछ प्रतिष्टित है । इस प्रकार विजिगीयु राजा का शौयं प्रशंसनीय होता 
हे || (अ० १०० ) 

अर्थ-धर्म-साधन के औपयिक याउपाय 

राजा जिन उपायों को अर्थ और धर्म की सिद्धि के लिए व्यवहार में 
लाता था उन्हें प्राचीन राजभाषा में औपयिक' कहा जाता था । दस्यु (डाकू) 
और लटेरे मर्यादा-रहित होते हैं । उनके विघात या नाश के हो ये उपाय हें । 
सीधी और टेढ़ी, दो प्रकार को वुद्धियाँ हैं (उभे प्ररो वेदितव्य ऋज्वी चक्रा 





१. इस प्रकार युद्ध और यज्ञ की तुलना में इक्कीस समानताओं का 
रूपक बाँधा गया है । 


फा गाना 
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च भारत १५०१।४)। जानबूझकर टेढ़ी चाल का आश्रय न ले और यदि वह 
आ भी जाय, तो उसे रोके । शत्रु ही टेढ़ी चाल का प्रयोग करते हैं । उसे 
पहचानकर राजा उस की काट करे। 

हाथियों की वगली का चमड़ा, सांड और अजगर का चमड़ा, 
(अर्थात्‌ इन चमड़ों से वनी हुई ढाल, दस्ताने आदि), शल्य या लोहे 
का सीलदार कबच, ये शरीर की रक्षा करने वाले हूँ। शास्त्रों को तेज 
धारयुक्त वनाना चाहिए और संनाह या कवच भी लीहे के होने 
चाहिएं । पताका और केतु अनेक रंगों में रगे जायं । भाले, वरछे, खड्भ 
ओर फरसों को धार रखवाकर तेज बनवाना चाहिए । चमड़े की अनेक 
ढाल तैयार करवानो चाहिए । चैत्र या अगहन की पूणिमा के दिन 
सैनिक प्रयाण अच्छा कहा जाता हैं। उस समय खेतों में फसल पक जाती 
है और जलवायु भी अधिक शीत या उष्ण नहीं होती ; उस समय पानी 
ओर धान्यबाले मार्ग से प्रयाण करे । अथवा, जव शत्रु पर आपत्ति हो वैसा 
समय चुने। इसके बाद चतुरंगिणी सेना के लिए उचित भूमि का वर्णन किया 
गया हैं । सेत्रा-संगठन के लिए दशाधिपति, शताधिपति और सहसाधिपति 
नेताओं की नियुक्ति करनी चाहिए। सव प्रमुख लोगों को एकत्र करके 
शपथ दिलानी चाहिए कि “हम संग्राम में एक दूसरे का साथ नहीं छोड़ेंगे । 
जो कायर हों, वे अभी छोड़ कर चले जायं । घमासान युद्ध के समय छोड़ना 
ठीक न होगा । युद्ध के समय जो भागता है, वह अपने आपका और पक्ष 
का नाश करता हुैँ। पलायन से द्रव्यनाश, अयश तथा अकोति होती 
हैँ। इस प्रकार शपथ लेकर वीर लोग शत्रु की सेना में घुस पड़ते हैं । युद्ध में 
ढाळ-तलवार लेकर लड़ने वाळे पैदल सैनिको को सत्रसे आगे रखना 
चाहिए । उससे पीछे शकट सेना होनी चाहिए । बदि थोड़ी सेना को वहु- 
संख्यक सेना से युद्ध करना पड़े तो सूचीमुख व्यूह की रचना करनी चाहिए। 
एक दूसरे का हाथ पकड़ कर ऐसा घोप करना चाहिए कि “शत्रु भाग रहे 
हँ।' “हमारे अपने मित्र सहायता के लिए आ गये हैं ।' क्ष्वेड, कड़के का 
शब्द, किलकिला शब्द, लेजिम (क्रकच), शंख, गोविषाणिका (तुरही), 
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भेरी, मृदङ्ग और पणव आदि का शोर करना चाहिए । (अ० १०१) 

अध्याय १०२ में प्राचीन भारत की विभिन्न सैनिक टुकड़ियों की युद्ध- 
कला का परिचय दिया गया है । गन्धार, सिन्धु और सौवोर के लोग तेज 
भालों से युद्ध करते हैँ । उशीनर (पंजाब में झंग-मगझियाना) जनपद के 
लोग सभी शास्त्रों के चलाने में कुशल होते है । प्राच्य देशवासी गज-य॒द्ध 
में और कपट-युद्ध में कुशळ होते हैं । यवन, काम्बोज, और मथुरा के 
निवासी सभी मोचों पर झूर-वीर, वड़े हिम्मती और वलशाली होते हैं। 
अध्याय १०३ में विजिगीपु राजा की सेना में रहने वाले गूरों के लक्षण 
कहे गये हैं । 

इस के अनन्तर यह बताया गया है कि मृदु या तोक्ष्ण शत्रु पर किस 
प्रकार आक्रमण और प्रहार करना चाहिए । मित्र और शत्रु के लक्षण भो 
बताये गए हैं (अ० १०४) 

अध्याय १०५ में कालकवृक्षोय मनि ,और राजा क्षेमदर्शी के संवाद- 
रूप में संसार के सव पदार्थों की अनित्यता और बध्रुबता का वर्णन किया 
गया है । कहा गया हैं कि राजा को चाहिए कि कन्द-मूल खाकर वन में 
रहे । संभव है, यह उस समय के किसी वनवासी मुनि का मत हो । किन्तु 
यह राजघर्म का शुद्ध रूप नहीं था । इसके उत्तर में तुरन्त ही पुरुपार्थ- 
वादी क्षात्रघर्म का उपदेश किया हैँ, जिसमें पहलो मुख्य वात अपने राज्य 
की सुव्यवस्था है, और दूसरी शत्रु के कोश के क्षय का उपाय हैं। कुछ 
अंशों में छल-कपट को नीति का प्रयोग भो उचित बताया गया है; जेसे 
शत्रु के सामने दैव या भाग्य को प्रशंसा करनो चाहिए, क्योंकि जो पुरु- 
षार्थ को छोड़कर भाग्य पर निर्भर करने लगता हूँ, वह अवश्य नष्ट हो 
जाता है । 





१. अथ चेत्‌ पोरुपं किंचित्‌ क्षत्रियात्मनि प्यति । 
त्रचीमि हन्त ते नीति राज्यस्य प्रतिप्रत्तय ॥ ( १०६।१ ) 
निन्द्यास्य मानुषं कम दैवमस्योपचणंय । 
असंशयं देवपरः क्षिप्रमेच विनश्यति ॥ ( १०६।२० ) 
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किन्तु राजकुमार को इस प्रकार की कूटनीति का प्रयोग अच्छा नहीं 
लगा । तब उसके गुरु कालकवृक्ष मुनि ने वेदेह जनक को समझाकर दोनों 
का मेल करा दिया । ( अ० १०७ ) 


STG ON: 


गणां का बृत्त 


इसके अनन्तर युधिष्ठिर ने एक नया प्रकरण छेड़ा । अब तक वे राज- 
धर्म के इतने विपय सुन चुके थे--ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र इन चार 
वर्णो के धर्म, वृत्त ( आचार-विचार ) और जीविका के साधन तथा फल, 
राजाओं के वृत्त, देश, कोशसंचय, भमात्यों की गुणवृद्धि, प्रकृतियों का 
वर्धन, पाड्गुण्य, गुणों की कल्पना, सैनिक नीति, दुष्ट की पहचान, अदुष्ट 
का लक्षण, अपने से सम, हीन और अधिक के लक्षण और मध्यम को 
तुलना में वृद्धिशोल की स्थिति, संग्रह या संचय के क्षीण हो जाने पर 
आवश्यक कर्तव्य और विजिगोषुवृत्त । यह राजधमं का एक पक्ष था । अब 
गण राज्यों के संविधान और उनकी विशेषताओं के विषय में भी विचार 
करना आवश्यक था । राजधर्मरूपी रथ का यह दूसरा पहिया था। 
गणराज्यों में लोभ और क्रोध से फूट पड़ जाती हैँ । एक कुटुम्ब के व्यक्ति- 
लोभ के अधीन हो जाते हैं और दूसरों में क्रोध उत्पन्न हो जाता हूँ। 
उनमें क्षयधर्म या नाश को प्रवृत्तिका उदय हो जाता हुँ। तब वे 
आपस में गुप्तचर, मन्त्रवल, साम, दान और भेद का आश्रय लेकर 
एक दूसरे का क्षय करने लगते हूँ। मेल रखने वाले गणों में भो 
फट पड़ जाती है । फूट पड़ने रो सब शत्रु के वश में चले जाते हूँ । गणों 
के नाश का मुख्य कारण भेद या फूट है-भेदादूगणाः विनश्यन्ति भिन्नाः 
सूपजपाः परः ( १०८ । १४ ) । फट पड़ने से गत्रु उन्हें अलग टुकड़ों में 
वाँट देते हैं इसलिए गणों को चाहिए कि सदा)अपना संगठन ठोस 
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बनावें । संघात ( मेल-जोल ) की नीति से ही गण अर्थ प्राप्त करते हैं । 
जव उनमें ठोस मेल होता है, तो वाहर के लोग भी उनसे मेल चाहते 
हैं। उन्हें चाहिए कि ज्ञानवृद्ों की प्रशंसा और सेवा करें। इस प्रकार 
फूट से विनिवृत्त होकर वे सर्वथा सुखी होते हैं। उत्तम गणों की यह 
विशेषता है कि वे शास्त्र के अनुसार धमिष्ठ व्यवहारो की स्थापना करते 
हैं ) जैसा चाहिए वैसे उनके व्यवहार से गणों की निरन्तर वृद्धि होती है। 
पुत्र और भाइयों का निग्रह करने से, सदा विनय का पालन करने से और 
जो विनीत हैं उनका सम्मान करने से, गणों की वृद्धि होती है । गुप्तचर 
और मन्त्र के सम्पर्क-विधान से, कोश का संग्रह करने से, गणों की सव 
ओर से वृद्धि होती है जो गण अपने यहाँ प्राज्ञ, शूर, महाधनुर्धारी, 
एवं दृढ़ पौरुष से युक्त व्यक्तियों का सम्मान करते हैं, वे वृद्धि को प्राप्त 
होते हैं । द्रव्यवन्त, शूर-त्रीर, शस्त्र और शास्त्र के जानने वाले और कठि- 
नाइयों में भी असंमूढ रहनेवाले सदस्य लोग गणों का उद्धार करते हैं। क्रोध, 
भेद, भय, दण्ड, नीचे घसीटना, इन दोषों से गण झात्रु के वश में पड़ 
जाते हैं । इसलिए सर्वप्रथम जो गणमुख्य या संघ के प्रधान नेता हैं, 
उनका सम्मान करना चाहिए । लोक को समृद्धिपूर्ण जीविका उन्हींके अधीन 
है । गण में जो मुख्य नेता हैं, उन्हें ही गृप्तचरों का हाल जानना चाहिए, 
और गुप्त मन्त्र भो उन्हीं तक सीमित रहना चाहिए । सम्पूर्ण गण को 
मन्त्र का ज्ञान होना ठीक नहीं ।' 


गण मुख्यो को मिलकर या एकत्र बैठकर गण का हितकार्य करना 
चाहिए । यदि भिन्न-भिन्न मत रखने वाले सम्पूर्ण गण के लोग, जहाँ फूट 
और मतभेद भी हैं, गण के कार्य पर विचार करते हैं, तो उसका फल उलटा 
होता हैं । उससे अर्थ का क्षय हो जाता है और अनर्थ बढ़ जाता है । पर- 
स्पर मतभेद रखने वाळे और उसी में अपनी शक्ति का अपव्यय करनेवाले 





१. मन्त्रगुप्तिः प्रधानेषु चारइचामित्रकपन । 
न गणाः कृत्स्नशो मन्त्रं श्रोतुमहंन्ति भारत ॥ (१०५।२४) 
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सदस्यों का निग्रह करना चाहिए । गण-प्रधान को तो शोघ्त्र ही ङ्स विपय में 
काथ करना उचित हैँ । यदि कुलवृद्ध कुलों में उत्पन्न छण कलत्र की ओर 
व्यान नहीं देते तो उससे कुलों में फट पड़ती हैं और गणों अरे संभेद हो 
जाता हे। भीतरी और बाहरी भय से भी गण की रक्षा करनी चाहिए। 
भीतरी भय से शीघ्र ही गण की जड़ें खोखली हो जाती झैँ । जब आकस्मिक 
क्रोध, लोभ अथवा मोह के कारण गणों के सदस्य एक-दस्त रे से बोलना बन्द 

कर देते हं, तो बस गण के पराभव का लक्षण है। यह उल्लेखनीय है कि 
गण में जितने कुळ होते हैं, वे आपस में बरावर हैं और उनके सदस्य भी 
जन्म से समान अधिकार रखते हैं । उनमें शौर्य, रूप आर द्रव्य के कारण 
भी छोटाई-बड़ाई नहों मानी जाती ! इसलिए शत्र उनमें प्कट डालकर और 
प्रमाद फलाकर उन्हं वश में कर लेते हें । इसलिए संध्य त या पारस्परिक 
मेल को ही गण या संघ का मुख्य गुण कहते हैं । (० ०८) 


युधिष्टिर को ऐसा प्रतीत हुआ मानों यह गणधर्म व्हमुखी भौर बहुत 
भेदवाला है, इसलिए उन्होंने जानना चाहा कि इस गण-न्नृत्त में मुख्याचरण 
के योग्य वात क्या है ? भीष्म ने उत्तर दिया, “माता, पित्वा और गरुओं की 
पूजा मेरी दृष्टि में मुख्य है । ये जिसे धम कहें, उसे ही '्य सें मान्नकर चलना 
चाहिए ! बिना उनकी अनुमति के अन्य किसी आचार व्क्तो धर्म मान बैठना 
ठीक नहीं । माता, पिता और गर--ये ही तीन लोक हैं। ये ही तीन 
आश्रम हैं। ये ही तीन वेद और ये ही तीन अनियाँ हुँन । ”? यहाँ एसा प्रतीत 
होता हे कि यथिष्टिर का प्रश्न कुछ और था और उसका उत्तर कुछ ओर 
दिया गया । प्रश्न यह था कि गण का मुख्य कतव्य वया हे। उत्तर दिया 
गया कि मात-पिता को सेवा करो । वात कुछ असंगत हटले हुए भी गण के 


१. जात्या न सद्दशाः सवं कुलेन सद्दशास्तथा | 
तु शायण बुद्धया वा रूप द्रव्येण वा पुनः ॥॥ (१० ५८।३०) 
२, पुत एव त्रय | लोका एत एवाश्रमास्त्रयः | 
पुत पुव त्रयो वेदा एत एवं त्रयोऽग्नयः ॥ (3 ०९।६) . 
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संविधान के अनुसार संगत हैं । गण की इकाई कुल था । कुल, गृह या 
गोत्र का जो वृद्ध या बड़ा-वूढ़ा होता था वही उस कुल की ओर से गण-सभा 
का प्रतिनिधि होता था । प्रत्येक कुलवृद्ध को उपाधि 'राजा' होती थो । इसी 
दृष्टि से लिच्छविगण में ७७०७ कुल और राजा माने जाते थे। उन्हीं कुलों के 
प्रतिनिधियों से, जो 'गोत्र' कहलाते थे, गण-सभा बनती थी । कुलवृद्ध के 
अनन्तर कुल का प्रतिनिधि उसका 'गोत्रापत्य' होता था, जैसे गर्ग का गाग्यं । 
इस दृष्टि से यह सबसे आवश्यक था कि कुल का शासन कुलवृद्ध की 
मद्री में हो और उसके पुत्र और पौत्र, कुल की नीति का पूरी तरह पालन 
करने वाले हों । जाति-विरादरी की सभाओं में भी कुलवृद्ध या स्थविर ही 
कुल का प्रतिनिधित्व करता था, अथवा उसकी अनुमति से उसका पुत्र भी 
जा सकता था । इस संवैधानिक परिस्थिति का परिणाम यह था कि गण 
की नीति का निर्माण कुळ को नोति के रूप में देखा जाता था । अतः पुत्र 
या पोत्र के लिए माता, पिता और गुरु इन तीनों को धर्मभाव से सुश्रपा— 
यही गण के आन्तरिक व्यवहार की सबसे बड़ी विशेषता थी । 

“दस आचार्यो के तुल्य पिता हैं, और दस पिताओं के तुत्य माता का 
पद हैं जो सार्थक वचन से व्यक्ति के कान खोलता हैं, जो कृत वचन 
कहकर अमृत का प्रदान करता है, उसी को पिता-माता कहते हैं । अतः 
उसके भारी उपकार को जानकर उसमे द्रोह नहीं करना चाहिए । गुरु का 
पद भी कम महत्त्व का नहीं है । वह विद्या देता हैँ और व्यक्ति की बृद्धि 
को खोल देता है । अतः जो पुराण धमं के पालन की इच्छा करे, उसे गुरु 
और माता का पूजन करना चाहिए ।'' (अ० १०६) 

अध्याय ११० में सत्यानृत ( सच-झठ ) और धम का विवेचन किया 
गया हैं । यहाँ घर्म की परिभाषा इस प्रकार है-- 

धारणाद्‌ धम इत्याहुधमेंण विध्वताः प्रजाः ! 
यस्स्याद्ारणसंयुक्तं स धमं इति निइचयः ॥ (११०।११) 
किन्हीं का मत है कि वेद-ही धर्म हैं, कोई ऐसा नहीं मानने । हमारा 
इन दोनों में से किसी से झगड़ा नहीं है । धमं का जितना विस्तार है, उस 
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सवका विधान शब्दों में नहीं किया जा सकता । (अ० ११०) 

अध्याय १११ के २८२ इलोकों में कठिनाइयों या विषम स्थितियों से 
पार पाने के लिए सद्वृत्तियों का वर्णन है । 'दुर्गाण्यतितरन्ति ते--इस 
वर्णन की टेक है । | 

युधिष्ठिर ने राजधर्म के सिलसिले में एक और प्रश्‍न किया कि सौम्य 
और असौम्य, इन दो प्रकार के व्यक्तियों. को अलग-अलग केसे पहचाना 
जाय । इसके उत्तर में गोमायु और व्याघ्र इन दोनों को कथा का दष्टान्त 
कहा गया है । इनमें श्यूगाल धर्मात्मा था । उसकी एक व्याघ् से मित्रता हो 
गई । किन्तु कुछ चुगलखोरों ने दोनों में फूट डाल दी । अन्त में शृगाल ने 
अपनो स्पष्टोक्ति से उसे पनः अनुकल बनाया । राजा और उसके सचिवों 
में भी ऐसी घटनाएँ हुआ करती हैं । यह सुन्दर आख्यान गुप्त युग के नीति- 
शास्त्र लेखकों को रचना जान पड़ती हैं । इसकी परिभाषा और शब्दावली 
उसी युग की हं। (अ० ११२) 

अध्याय ११३ में राजा के कर्तव्य के विषय मे प्रश्न का उत्तर देते 
हुए एक ऊंट की कहानी दी गई हैँ, जिसने अपने तप से ब्रह्मा को प्रसन्न 
करके सौ योजन लम्बी ग्रीवा का वरदान प्राप्त किया । जब मेह-पानी 
आया तो उसने अपनी गरदन पहाड़ की खोह में रख दी। पर फिर उसे 
छोटी न कर सका और एक भूखे श्युगाल ने उसमें घुसकर उसे खा डाला । 
इसी प्रकार राजा को बहुत पेर न फैलाना चाहिए। (अ० ११३) 

युधिष्ठिर ने यह प्रश्‍न उठाया कि साधनहीन दुबल राजा का शत्रु बल- 
वान्‌ हो तो उसे क्या करना चाहिए । इसके उत्तर में नदी और समुद्र के 
संवाद द्वारा उनका समाधान किया गया हुँ। समुद्र ने प्रश्‍न किया कि बड़े- 
वड़े पेड़ नदी के किनारे वह जाते हैं, किन्तु छोटो-सी बत अपने स्थान पर 
अचल रहतो है । गंगा ने उत्तर दिया कि वृक्ष अपनी अकड़ में आंबी और 
पानी के सामने नहीं झुकते, किन्तु बेंत बेचारी झुक जाती है । राजनीति 
मे इसे “वेतसो वृत्ति’ कहते थे । आक्रमणकारी शत्र के सामने झुक कर जो 
राजा अपनी रक्षा करता था वह इस प्रकार वेतसी वृत्ति का आश्रय लेकर 
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अपने को बचा लेता था । दुर्बल को बलवानू-के सामने ऐसा ही करना 
दि ५ न ७ ~ 
चाहिए । कालिदास ने 'रघुवंश में इसका उल्लेख किया है -- 


अनश्राणां रसुद्धतु स्तस्मास्सिन्धुरयादिव । 

आत्मा संरक्षित: सुदयेद्वत्तिमाश्रित्य वैतसीम्‌ ॥ ( ३।३५ ) 

अर्थात्‌ सुह्य या ताञ्रलिप्ति के राजा ने रघु के सामने वेतसो वृत्ति से 
अपनी रक्षा की। ज्ञात होता है, गुप्त राजनीति का यह एक सम्मत दृष्टि- 
कोण था । ( अ० ११४) 

यह प्रश्‍न उठाया गया है कि यदि कोई प्रगल्भ-मखं राजसभा में बुरा- 
भला कहने लगे, तो क्या करना चाहिए। उत्तर में कहा गया हैं कि 
उसे ट-टें करती हुए टिटहरी के समान मानकर उसकी उपेक्षा करनी 
चाहिए । उसके वचन सह लेने से अपना पाप घुल जाता हैँ । उसे अपनी 
इलाघा ही समझना चाहिए । अन्त में वह स्वयं लज्जित होकर सूखे हुए ठ 5 
वृक्ष की तरह हो जाता हूँ। जिसने आत्म-दमन किया है, वह इस प्रकार 
के अघम पुरुष की उपेक्षा करता है । जिसने दमन किया हूँ, वह उस प्रकार 
के खल को ध्यान में नहीं लाता । जो वह कहे, उसे सह लेना चाहिए । 
क्षुद्र पुरुष द्वारा को हुई प्रशंसा और निन्दा से कुछ लाभ नहीं । जंगल में 
जैसे कौआ कांव-कांव करता है, वैसे ही उसका कथन निरर्थक हैं। जो 
सामने गुणवादी है और पीछे निन्दा करता है, वह कुत्ते की तरह स्वयं नष्ट 
हो जाता है। यथासंभव ऐसे अल्पचेता व्यक्ति को कुत्ते के जुठारे हुए 
मांस को तरह त्याग देना चाहिए । जो दुरात्मा किसी महात्मा को निन्दा 
करता है, वह अपने ही दोषों को प्रकट करता हूँ, जैसे कोई साँप अपने 
फुफ्कारते फणों को दिखलाता हैं। जो अपनी आदत के अनुसार कुवचन 
कहने वाले दुष्ट का उत्तर देना चाहता है, वह गधोंके समान घूल में लोटता 
है । ऐसे दुष्ट को मनुष्यों को खाने वाले भूखे भेड़िए के समान, उन्मत्त 


१, एवमेच यदा विद्वान्मन्येतातिबल रिपुम्‌ । 
संश्रयेद्वेतसीं बृत्तिमेवं प्रज्ञानळक्षणस्‌ ॥ ( ११४।१४ ) 
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चिघाड्ने वाले हाथी के समान, भोंकने वाले क्रोधी कुत्ते के समान, छोड़ देना 
चाहिए। उस पापी को धिक्कार हूँ, जो सदा जत्रुका-सा व्यवहार करता 
हैं। जो इस प्रकार की दृष्टि रखता है, उसके पास कोई भी अप्रिय वचन 
नहीं खटक सकता । (अ० ११५) 


दुर्वृत्त और दुरात्मा व्यक्ति के विषय में भीष्म का समाधान सुनकर 
युधिष्ठिर ने यह जानना चाहा कि अपने पृत्र-पौत्रों के सुख के लिए और 
अन्न-पान द्वारा अपने शरीर के सुख के लिए क्या करना चाहिए (अ०११६) । 
राष्ट्र की वृद्धि का क्या उपाय है ? मूर्धाभिषिक्त राजा को अपने मित्रों के 
साथ प्रजारंजन कैसे करना चाहिए ? यदि वह शत्रुओं से घिरा हो, तो 
भी प्रजाओं को प्रसन्न करने का क्या उपाय है ? जिसके भृत्य बिगड़ जाते 
हैं, उस राजा को भूत्यो द्वारा किये कार्यो से कोई लाभ नहीं होता ।- गुण- 
युवत भृत्य केसे होने चाहिएं ? क्योंकि बिना भूत्यो के अकेला राजा राज्य 
की रक्षा नहीं कर सकता ? भीष्म ने उत्तर दिया, “जिसके भृत्य ज्ञान- 
विज्ञान में पण्डित, हितैषी, कुलीन और स्नेही होते हूँ, वही राजा राज्य का 
फल प्राप्त करता है । जिसके मंत्री कुलीन, सहवासी और हितकारी सलाह 
देने वाले होते हैँ, वह राजा राज्य का फल पाता है । अनागत विपत्ति का 
पहले से ही प्रतीकार करनेवाले, काळ का ज्ञान रखने वाले, वीते हुए कष्टों 
का सोच न करनेवाले मन्त्रियों को पाकर राजा राज्य का फल प्राप्त करता: 
है । जिसके सहायक मंत्रो दुःख-सुख में समान रहते हैं, सत्य के अनु- 
सार कार्य करनेवाले और अथ की चिन्ता करनेवाले होते हूँ, वह राजा 
राज्य-फल भोगता है । जिसके जनपद में कोई दुःखी नहीं होता, जो अक्षुद्र 
और सत्पथ का आश्रय लेता है, वह राजा राज्य-फल पाता है । जिसके 
वित्ताधिकारी कोष की वृद्धि करते हूँ, वह राजा उत्तम है। जिसके पुरुतैनी 
चले आ रहें आप्त पुरुष अलुब्ध और योग्य होकर कोष्ठागार में संचय बढ़ाते 
हँ, वह राजा गुणयुबत होता है । जिसके नगर में सब व्यवहार ईमान- 
दारी और सच्चाई से किये जाते हैं, जैसा शंख और लिखित दो मुनि भाइयों 
की कथा में मिलता है, वह राजा धर्म-फल का भागी होता है । जो धर्म- 
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वित्त राजा अच्छे मनुष्यों का संग्रह करता है और पड्वर्ग ( संधि, विग्रह, 
"यान, आसन, द्वंधीभाव एवं समाश्रय ) का सेवन करता है, वह राजधर्म 
'का फल प्राप्त करता हुँ ।'”' ( अ०- ११६) 


: ८१: 
राजभृत्यों के शुण-दोष 


इसके अनन्तर एक बढ़िया कहानो के दृष्टान्त से बताया गया है कि 
दुष्ट के साथ कितना भी अच्छा व्यवहार करो, वह अपनी योनि के अनुकूल 
कुटिल स्वभाव को प्रकट करता ही हैं । वन में किसी ऋषि के आश्रम में 
एक कुत्ता रहता था । वह चीते से डरता था । ऋषि ने उसे चीता बना 
दिया । फिर क्रमशः ऋषि ने उसे वाघ, हाथी, शेर और अन्त में शरभ 
बना दिया । वह ऋषि पर हो झपटा, तब ऋषि ने फिर उसे कुत्ता बना 
दिया। इस भांति ही दुष्ट भृत्यों का व्यवहार भी समझना चाहिए । यहाँ चक्ष, 
नेता, नोतिकुशल, शक्तिशाली, मृदुवादी, धीर, महद्धि, देशकालोपपादक, 
शास्त्रविशारद, धर्मपरायण, प्रजापालनतत्पर, पवित्र, श्रोता, सुश्रपु, 
ऊहापोह में पटु, मेधावी, न्यायोपपादक, दान्त, प्रियभापी, क्षमावान्‌, 
सुखदर्शन, आर्तजनों के सहायक, नयरत, नाहंवादी, निर्ध्धन्द्र, भृत्यजन- 
प्रिय, प्रसन्नवदन, दाता, सुमहामना, युक्तदण्ड, निर्दण्ड, ध्मकार्यानुशासक, 
चारनेत्र, धर्माथ-कुशल, योद्धा, मनुष्येन्द्र, सुपुरुष, समरशौटीर, कृतज्ञ, 
शास्त्रकोविद, अर्थवान्‌, विवृद्ध, मित्राय आदि विशेषण राजा के लिए 
प्रयुक्त हुए हूँ । ( अ० ११८) 

राजसेवकों के गुणों की निम्न सूची उसी प्रकार को है जैसी स्कन्द- 
गुप्त के गिरनार लेख में पर्णदत्त और चक्रपालित के विषय में पाई 
जाती है । लेखक द्वारा इसे गुप्त युग के सरकारी सचिवालय से लिया 
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गया जान पड़ता है--कुलीन, शिक्षित, प्राज्ञ, ज्ञान-विज्ञान-कोविद्‌, 
सर्वशास्त्रार्थ-तत्त्वज्ञ, सहिष्णु, देशज, कृतज्ञ, बलवान्‌, 'क्षान्त, दान्त, 
जितेन्द्रिय, अलुव्ध, लब्धसंतुष्ट, स्वामी, मित्र-वुभूषक, सचिव, देशकालज्ञ, 
सवंसंग्रहणरत, सत्कृतयुक्त, हितैपी, अतन्द्रित, युक्ताचार, संधिविग्रह- 
कोविद, त्रिवर्गवेत्ता, पौरजानपद-प्रिय-खातक-व्यूड़, तत्त्वज्ञ, बलहर्षण- 
कोविर, इउ्ड्किताकार-तत्त्वज्ञ, यात्रायान-विशारद,  हस्तिशिक्षां-तत्त्वज्ञ, 
अहंकारविवजित, प्रगल्भ, दक्षिण, दान्त, बली, युक्तकारी, चोक्ष, 
चौक्रजनाकीर्ण, सुवेश, सुखदर्शन, नायक, नीतिकुशल आदि विशेषण 
सेवक के लिए प्रयुक्त हुए हैं। भृत्यों के साठ गुणों दे समान राजा के 
गुणों की सूची दो गई हे। 


राजा को चाहिये कि भृत्यों को गुणों के अनुरूप पद और कार्य सौंपे। 
राज्यभृत्य सिंह, व्यात्र और द्वीपी के समान होते हैं। उचित स्थान और 
कार्थ मिलने से ही वे अपना पराक्रम दिखलाते हूँ । जो राजा भृत्यों को 
उलटे-एलटे स्थान में लगाता हैं, वह प्रजारञ्जन नहीं कर सकता। जो 
ब्यक्ति अक्षुद्र, शुचि, दक्ष हों, उन्हें राजा अपना प।रिपाइ्विक़ बनाये । 
राजा के नम्न, अधीन, क्षमाशील, पत्रित्र, और अनुजीवो वाह्य-चर प्राण 
के स्वरूप होते हैं। सिहर के पाश्वं में सिह के ही रहने को शोमा हुँ। 
राजाओं को सदा कोश की रक्षा करनी चाहिए । कोश ही राजाओं का मूल 
हैं।' कोश-मंत्री को चाहिए कि कोष्ठागार में धान्य-समृद्धि का संचय करे । 
इस प्रकार को नैष्टिकी वुद्धि और प्रज्ञा का अभ्यास करना चाहिए । 
(अ० ११९) 
ध्याय १२० में र।जधर्मो के प्रणय और स्थीक्ृतिपूर्वक पालन का 
आदेश दिया गया है। भूतों की रक्षा, यही क्षात्र धर्म है। जैसे गरुड़ : 
अपनी पीठपर चित्र-तिचित्र कलगियों का भरण करते हैं, एसे ही राजा को 


में 
द्र 
ह्‌ 





१, कोशश्व सतत रक्ष्यो यत्नमास्थाय राजभिः । 


कोशमूला हि राजानः कोशमूलकरो भव ॥ (११९।१६) 
७ 


११४ भारत-साचित्री [ ५२. शान्तिपव 


भी बहुविध रूप या साज-सज्जा रखनी चाहिए। तेजी, कुटिलता और 
इन्द्रिय-लोलुपता को दूर रखकर सच्चाई और सोधेपन से बरतने वाला राजा 
सुख पाता हैँ । जो रूप जिस कार्य के योग्य हो, वही रूप राजा को दिखाना 
चाहिए । जो राजा इस प्रकार बहुत से रूप दिखा सकता है, उसका छोटा 
काम भी नहीं बिगइता । जैसे शरद्‌ ऋतु का मोर चुप रहता हैं, ऐसे ही 
राजा को भी अपना मन्त्र छिपाये रखना चाहि आपत्ति के स्थानों में 
राजा को पहाड़ी झरनों की तरह विद्वान्‌ मंत्रियों का आश्रय लेना चाहिए । 
बुद्धि के अनुसार आत्मगुणों की प्राप्ति, यही शास्त्र का निचोड़ हैं । जिसका 
रोष और हर्ष अमोघ होता है, जो स्वयं कार्यो का अवेक्षण करता हे, कोश 
को जो अपने अघोन रखता है, उसके लिए पृथिवी सचमुच रत्मधात्री बन 
जाती है । जैसे भेंवरा फलों से शहद चन लेता हैं, वेसे ही राजा प्रजाओं से 
द्रव्य का संचय करे । संग्रह के साथ-साथ राजा को दानी भी होना चाहिए । 
अध्याय १२० में मंत्री और राजा के गुणों का पुनः वर्णन करते हुए राजा 
के आचार की पुन: व्याख्या की गई हैं और कहा गया है कि वह उदार 
व्यक्तियों को अपने पास रक्खे, लुव्धकों को नहीं । 

युधिष्टिर ने पुनः व्यवहार-पूर्ण प्रश्न पूछा, “आप ने चराचर लोक 
को दण्ड के अधोन कहा हैं। उस महातेजस्त्री सर्वत्र व्याप्त दण्ड का 
स्वरूप क्या है ? दण्ड क्था है ? दण्ड केसा है ? दण्डका रूप क्या है, 
और वह किसका आश्रय लेता हूँ ? दण्ड की आत्मा कया है ? वह वस्तुतः 
कैसा है ? उसको मृतियाँ कितनी हैं ? उसका स्वामो कोन है? वह दण्ड 
प्रजाओं में वसे जागता हैं ? कीन पूर्वापर की रक्षा करता हुआ प्रजाओं 
में जागता हैं पहले और पीछे किसे दण्ड कहा गया हूँ ? दण्ड का स्थान 
क्या हैं ? उसकी गति कया हुं ?” 





१, सवेषां प्राणिनां लोके तियंक्ष्वपि निवासिनाम्‌ । 
सचंच्यापी महातेजा दण्ड: श्रयानिति प्रभो ॥३॥ 
इत्येतदुक्तं भवता सव॑ दण्ड्यं चराचरम्‌। 
को दण्डः कीदशो दण्डः किंरूपः किंपरायणः ॥४॥ 


अ० ११८-१२८ ] ' ८१. राजञ्रृत्यों के गुण-दोप ११५. 


भीष्म ने उत्तर दिया, “हे युधिष्टिर, दण्ड का व्यवहार किससे होता है 
और क्या है ? यह सुनो ! सारा लोक जिसके अधीन है, षह केवळ दण्ड 
मात्र ही है । धर्म का नाम व्यवहार हैँ । लोक में सतत सावधान रहने 
वाले पुरुप के धर्म का किसी प्रकार लोप नहीं, इसीलिए दण्ड की आव- 
श्यकता है । और, यही व्यवहार का व्यवहारत्व है । पूर्व काळ में मनु ने 
कहा था कि जो प्रिय और अप्रिय को समान समझकर दण्ड का व्यवहार 
करता है, जो प्रजा की रक्षा करता है, वह राजा शुद्ध धर्म 'का स्वरूप 
हँ । सुप्रणीत दण्ड से हो त्रिवर्ग प्रवृत्त या सफल होता है । दण्ड ही शरोर- 
धारी देवता है । जैसे ळरटों वाली अग्नि होती हैँ, दण्ड का ऐसा रूप 
समझना चाहिए । वह नील कमल के समान साँवले रंग का हे । उसकी 
चार दाढ़ और चार भुजाएँ होती हैं उसके आट पेर और तीन नेत्र होते 
हैं । उसके कान खूटे की भाँति ऊपर उठे रहते हैं । उसके सिर पर लम्बी 
जटाएँ होती हैं । उसके मुख में दो जिह्वाएँ हैं। उसका मुंह लाल होता 
है । उसकी त्वचा शेर के समान होतो हँ। दण्ड का यहो मूर्त रूप देखा 
गया है । तलवार, गदा, धनुप, शक्ति, त्रिशूळ, मुग्दर, बाण, मूसल, फरसा, 
चक्र, वर्छा, डंडा, भाला और तोमर आदि इन सभी हथियारों को लिए 
हुए दण्ड साक्षात्‌ लोक में घूमता हैं। वही अपराधियों को भेदता, छेदता, 
पीड़ा देता, काटता, चोरता, फाइता तथा मरवाता हैँ । इस प्रकार दण्ड 
ही सब ओर घूमता-फिरता है । प्राचीन धर्मशास्त्रियों की परिभाषा में 
दण्ड. शब्द के अनेक पर्याय माने जाते थे, जो इस प्रकार हँ---तलवार, 
विशसन, मारकाट, धर्म, तीक्ष्णकवच, दुराधर, श्रीगभं, अपने गर्भ में लक्ष्मी 


किमात्मकः कथंभूतः कतिसूर्ति: कथंप्रभुः। 
जागति स कशथ्र दण्ड: प्रजास्ववहितात्मकः ॥६॥ 
कश्च पूर्वापरमिदं जागति परिपालयन्‌ । 
कश्च विज्ञायते पूव कोऽपरो दण्डसंज्ञितः । 
किसंस्थश्च मवेदण्डः का चास्य गतिरिष्यते ॥७॥ 


११६ भारत-सावित्री [ १२. शान्तिपव 


धारण करने वाला या श्री का पुत्र, विजय, शास्ता, व्यवहार, सनातन, 
शास्त्र, ब्राह्मण, मंत्र, धर्मपाल, अक्षर, देव, सत्यगामी, नित्यरूप, अग्रज, 
असङ्ग, रुद्रपृत्र, मनु, ज्येछ और शिवंकर आदि।” ज्ञात होता है कि 
विभिन्न धर्मातार्यो और दाशनिक आचार्यो ने अपने-अपने विचार से राज- 
घर्म मूलक दण्ड के पर्याय कहे थे । और यही राजशास्त्र के लिए उनकी 
देन थी । दण्ड को प्रशंसा में वे सत्र एकमत थे । जैसे मन्वन्तर विद्या के 
अनुयायी आदिराज की संज्ञा मनु को ही देते थे जिसका विवेचन मानव- 
धर्मशास्त्र में सुरक्षित हैं, उपनिपद्वादी आचार्य अक्षर ब्रह्म को दंड कहते 
थे। बैदिक मतानृयायी 'देव' को दण्ड मानते थे । अग्नि के उपासक आचार्य 
जैसे अग्नि को अग्रजतपस्‌ कहते थे, वैसे ही दण्डको भी अग्रजतत्त्व 
मानते थे, जो दृष्टि में सबसे पहले जन्म लेता हैँ। धर्मानुयायी दण्ड को 
धर्मपाल कहते थे । माहेश्वर लोग दण्ड को रुद्र का पृत्र कहते थे । कुछ 
वैदिक लाग दण्ड को ज्येष्ट ब्रह्म की संज्ञा देते थे । अथशास्त्र के अनुसार 
दण्ड को मज्ञा व्यवहार थी । यद्धशास्त्रियो के मत में दण्ड तीक्ष्णवर्मा 
या तेज अभेद्य कवच पहनने वाला रक्षक था । सेनापतियों का मत था 
कि दण्ड ने ही सर्वप्रथम तळत्रार का रूप धारण किया । यृद्ध-प्रेमी लोग 
कहते थे क्रि विशसन या मान्काट ही दण्ड हैँ। श्री-लक्ष्मो के उपासक 
लोग दण्ड को श्री देवी का पुत्र ही मानते थे । मंत्रपरिपद के सदस्य 
और राजसचिव दण्ड को टुराधर कहते थे, अर्थात्‌ सद कुछ धारण किया 
जा सकता है, किन्तु दण्ड का धारण दुष्कर हूँ । राजनीति के पंडित दण्ड 
को ही शास्ता या राजा मानते थे। सनातन परम्परा में विश्वास रखने 
वालों का मत था कि दण्ड ही सनातन, नित्य और शाप्वत है । भगवान्‌ 
को सत्यात्मा मानने वाले दण्ड को ही सत्य का रूप कहते थे । इस प्रकार 
दण्ड के महत्त्व के रूप में सब तत्त्वत्रतक एकमत थे । राजयास्त्र को 
यह बड़ी विजय थी कि सवने दण्डको गौरव दिया। दण्ड राष्ट्र का 
प्रजागर या जागरण है । जव सब लोग सो जाते हैं, तो दण्ड जागता 
रहता है । 


अ० ११८-१२८ ] ८१. राज#तव्यों के गुण-दोष ११७ 


भागवत आचार्यो ने दण्ड के लिए कुछ और भी नाम दिए थें, जेसे 
विष्ण, यज्ञ, नारायण, महाएरुप आदि । भागवतों की यह युक्ति थी कि 
जिस वस्तु की वे अत्यधिक प्रशंसा करना चाहते थे, उसे भगवान्‌ विष्णु 
का रूप कहते थे । जैसे गुप्त युग में ही समुद्र की बहुत महिमा बढी तब 
नारायण महाणंव, अर्थात्‌ समुद्र नारायण का स्वछप है, यह सूत्र बनाया 
गया ( मत्स्यपु राण)। ऐसे ही दण्ड को भी नारायण प्रभ कहा गया । ब्रह्मा 
की पुत्रो लक्ष्मी और सरस्वती की भाँति दण्डनीति भी जगत की माता हैं। 
दण्ड के अनेक शरीर हैँ । 

ऊपर दण्ड की जो वहरूपता कही गई है, वह क्या हे? दूसरा 
जैसा स्वाभाविक उत्तर यहाँ दिया गया हैं, वेसा संस्कृत साहित्य में अन्यत्र 
कहीं नहों हूँ, ''अश्र और अनथ, सुख और दुःख, धर्म और अधम, वल 
और अवल, दुर्भाग्य और सौभाग्य, पुण्य और पाप, गुण और अवगुण, 
काम और अकाम, ऋतुमास, रात्रि, दिन, क्षण आदि काल भेद, प्रसन्नता 
और त्रिपाद, हर्प और क्रोध, दम और शम, देव और प्रुपार्थ, मोक्ष 
और बंधन, भय और अभय, हिसा और अहिसा, तप और यज्ञ, संयम, 
विप और अमृत, वस्तुओं का आदि, अन्त और मध्य, कृत्यां का विस्तार, 
मद, प्रमाद, दप, दम्भ और घैय, नोति और अनीति, अशक्ति और किति, 
मान और स्तम्भ, व्यय और संग्रह, विनय और दान, काल और अकाल 
( सुभिक्ष और दुभिक्ष ), अनृत और सत्य, ज्ञान और अज्ञान, श्रद्धा और 
अश्रद्धा, बलीवता और कर्मण्यता, लाभ और हानि, जय और अजय, 
तीक्ष्णता और मुदृता, मृत्यु, आगमः और अनागम, सम्पन्नता और 
विपन्नता, कार्थ और अकाय, असूया और अनसूया, धर्म और अधमं, 
लज्जा और निर्लज्जता, तेज, कर्म, पांडित्य, वाफ्शक्ति, तत्त्वज्ञान, इस 
प्रकार दण्ड के लोक में बहुत से रूप हैं ( एवं दण्डस्थ कोरव्य लोके- 
ऽस्मिन्‌ बहुरूपता । १२१।१२ ) । दण्ड के उचित प्रयोग से धर्म और 
अनुचित प्रयाग से अवर्म आदि होते हैं । दण्ड का सम्यक प्रयोग बल और 
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उसका ह्लास निवलता है । इस प्रकार जोवन के अनेंक क्षेत्रों में दण्ड 
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के आधार को व्याख्या की जा सकती है । यदि दण्ड न हो तो लोग एक 
दूसरे को मथ डालें। दण्ड के डर से हो वे एक दूसरे को मारते नहीं । 
दण्ड से रक्षित प्रजाएं राजा को भी बढ़ाती हैं। अतः दण्ड द्वारा प्रजा- 
पालन आवश्यक है ।” दण्ड के विपय में और भी तात्त्विक विवेचन किया 
गया है ओर अन्त में कहा गया है कि स्वधर्म में स्थित राजा के लिए 
कोई भी दण्ड से ऊपर नहीं है । वेदों में, यज्ञों में, व्यवहार में, राजा में, 
सवत्र दण्ड का मृत रूप हैं । उन्हें देखकर दण्ड के प्रति आस्था उत्पन्न 
होती हैं ( अ० १२१) 

दण्ड की उत्पत्ति कैसे हुई इसक्रा उत्तर एक कहानी के रूप में दिया 
गया है । अंगदेश का राजा वसुहोम सौवर्ण पर्वत मेरु ( मव्यएशिया का 
पामीर पठार ) को मुंजपृष्ट या मुंजवान चोटी पर तप करने गया (आज 
भी यह स्थान वंक्षु नदी के बाएं किनारे पर है ) । वहीं मान्धाता भी आ 
गये । कुशल आदि के अनन्तर मान्धाता ने वसुहोम से कहा, “हे राजन्‌ ! 
तुम बृहस्पति और शुक्राचार्य के राजशास्त्रों को जानते हो । में जानना 
चाहता हूँ कि दण्ड की उत्पत्ति कहाँ से हुई ? कैसे दण्ड पूर्वकाल में जागता 
था ? इसे सबके ऊपर क्‍यों कहा गया? कैसे इस समय दण्ड क्षत्रियों में स्थित 
हैं?” वसुहोम ने उत्तर दिया, “हें राजन्‌? दण्ड प्रजाओं का संग्राहक हैं । 
हमने सुना हैं कि सृष्टि के आरम्भ में ब्रह्मा ने यज्ञ करने के लिए अपने 
समान एक ऋत्विज को जन्म दिया । वह गर्भ एक सहस वर्ष तक ब्रह्मा 
के भीतर रहकर उनकी छींक से बाहर भाया, अर्थात्‌ छींक के साथ जैसे 
प्राण की वेगवती क्रिया होती है, उसी प्रकार उस गर्भ ने जन्म लिया । 
वही ब्रह्मा के यज्ञ का ऋत्विज बना। उसका स्वरूप दण्ड था, पर वह शीघ्र 
ही अन्तर्धान हो गया। उसके छिप जाने से प्रजाओं में कार्य-अकार्य, भोज्य- 
अभोज्य, पेय-अपेय का ज्ञान न रहा और वे लोग एक दूसरे की हिसा करने 
लगे । लोगों को पराये और अपने में भेद न रहा । कुत्ते की भाँति माँस के 
लिए छीन-झपट करते हुए बली निर्वल को सताने लगे। तब ब्रह्मा ने महा- 
देव से कहा, “आप ऐसी कृपा कीजिये जिससे प्रजाओं में संकर न हो ।” तब 
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त्रिशूछधारी जटाधर रुद्र ने बहुत समय तक ध्यान करके अपने आप को 
दण्ड के रूप में रचा । उसके वाद उससे दण्डनोति-स्वछूप देवी सरस्वती 
को जन्म दिया । वही दण्डनीति हूँ। तब उस दण्डनीति के रूपों से शिव 
ने एक-एक राजा को बताया । इन्द्र को देवों का राजा वनाया और वैव- 
स्त्रत यमको पितरों का अधिपति बनाया गया । धन का ओर राक्षसां का राजा 
कुवेर को बनाया । पर्वतों का राजा मेर को बनाया । समुद्र को नदियों 
का राजा वनाया । वरुण को जलों का स्वामी, मृत्यु को प्राण का स्वामी 
और अग्निको तेजों का स्वामी बनाया । रुद्रों का स्वामी ईशान को, वसिष्ठ 
को विप्रों का, जातवेदस अग्निको वसुओं का, तेजों का सूर्य को, नक्षत्रों का 
चन्द्रमा को, लताओं का अंशुमान सोम को, भूतों का द्वादश भुजाओं वाले 
स्वामो स्कन्द को, और काल को सर्व-संहार का अधिपति नियुक्त किया । 
सव शरीरों का अधिपति राजराज कुबेर को बनाया । सब रुद्रों का स्वामी 
शूलपाणि शंकर को बनाया। ब्रह्मा ने दणड स्वरूप अपने उस पुत्र को सवका 
प्रजापति नियुक्त किया । यज्ञ के सकुशल समाप्त होने पर महादेव शिव ने 
उस दण्ड को विष्णु को समपित किया । विष्णु ने उसे अंगिरा को, अंगिरा 
ने इन्द्र और मरीचिको । मरीचि ने भृगुको, और भृगु ने उसे ऋषियों को 
सौंप दिया । तब ऋषियों ने उस दण्ड रूप धर्म को लोकपालों को दिया । उसे 
ही श्राद्धदेव मनु ने अपने पुत्रों को धर्म को रक्षा के लिए दिया । दण्ड का 
प्रयोग विभिन्न रूपों के अनुसार करना चाहिए । मनमाने ढंग से नहों। 
कड़वी बातों का निग्रह, यह दण्ड का रूप है। स्वर्ण का आदान तो उ5की 

हरी क्रिया है । शरीर की विक्रलता या वघ अल्प कारण से अनुचित हैं। 
शरीर-पोडा, देह-त्याग, देश निकाला ये सव दण्ड के रूप हैं । किन्तु इनका 
प्रयोग न्याय बुद्धि से होना चाहिए ।” इसके अनंतर शक्ति के संचार को 
एक लम्वो श्रृंखला की कल्पना करते हुए अन्त में कहा गया हैं कि दण्ड हँ 
प्रजाओ में जागता है ( द॒ण्डो जागर्ति तासु च ) । इस प्रकार आदि, मध्य 
ओर अन्त में दण्ड ही मुख्य है। धर्मविद्‌ राजा को यथान्याय दंड का 
विधान करना चाहिए । दण्ड सत्र लोकों का नियन्ता है । 
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युधिष्ठिर ने 'धर्मार्थकाम' इस त्रिवर्ग के मूल के विषय में प्रश्‍न किया । 
उत्तर में कामंदक ऋषि के मत का उपन्यास क्रिया गया है तथा उसकी पुनः 
व्याख्या की गई है । ज्ञात होता है कि यह कामंदक आचार्य को कही गई 
राजनीति थी । (अ० १२३) 
अध्याय १२५ में प्रहलाद के मुख से राजा के लिए आवश्यक शील- 
घर्म का उपदेश कराया गया है । प्रहलाद असुरों का राजा था | वह शील 
का अनुयायी था । उसके सामने एक महाकाय पुरुष प्रकट हुआ। पूछने पर 
उसने अपने-आप को घर्म या शोल कहा । बात यह थी कि भागवत लोग 
बौद्धो को माया-मोह शास्ता के अनुयायी असुर कहते थे, जिनमें शीलधर्म का 
अत्यधिक प्रचार था । इस प्रकार की कथा विष्णु पुराण और लिंग पुराण 
में भी आई हैं। यहाँ भी किचित्‌ परिवर्तन से उसे ले लिया गया है । 
वामन पुराण के अनुसार ये असुर मागध मुनियों के शिष्य थे। उनके उपदेश 
के अनुसार धर्म का पालन करने से इनकी प्रजाओं की वृद्धि हुई । उस विशाल- 
काय पुरुप ने कहा, “हे प्रहलाद, मुझे. धमं जानो । जहाँ शील हैं वही में 
रहता हूं”। ` 
तब प्रहलाद के शरीर से एक महान्‌ तेज प्रकट हुआ । पूछने पर उसमे 
बताया कि में सत्य हूं और शील के पास जाना चाहता हूं। इस प्रकार सत्य 
और शील पर बल देने वाले बौद्ध धर्म की ओर संकेत हैँ । लेखक ने 
राजधर्म के अंत में बुद्ध के उपदेश का भी उल्लेख करना उचित समझा ।* 
“हे प्रहलाद में वृत्त या आचार हूं । जहाँ धर्म होता है वहों मेरा भी 
स्थान है ।”” इस प्रकार वृत्त या धर्म के विषय में वौद्ध और ब्राह्मण दृष्ट्रि- 
कोण का समन्वय किया गया है। शील, धर्म, सत्य, वृत्त, बल--ये सब शीळ 


१. धमं प्रह्राद मां चिद्धि यत्रासौ द्विजसत्तमः । 
यत्र यास्यामि देत्येन्द्र यतः शीळ ततो ह्ययम्‌ ॥ (१२४।२९) 
=. ततोऽपरो महाराज प्रज्वल्लनिव तेजसा । 
शरीरान्निःस्ट्तस्तस्य प्रह्लादस्य महात्मनः ॥ (१२४।५०) 
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से उत्पन्न होते हैं शील की प्राप्ति का संक्षिप्त उपाय इस प्रकार बताया 
गया हैं। सब भूतों में मनसा, वाचा, कर्मणा अद्रोड़ रखना, अनुग्रह और दान 
यह शील है । जिससे औरों का हित न हो और जिससे अपने आपको 
लज्जा आवे, वैसा कर्म न करना चाहिए। ऐसा कर्म करना चाहिए, जिससे 
लोगों की सभा में प्रशंसा हो । संक्षेप में यही शीलका लक्षण हैं । यद्यपि 
शील-विहीन राजा भी कभी श्री-सम्पन्न हो सकता है, पर श्री अधिक दिन 
उसके पस टिक नहों सकती । यह जानकर शील का पालन करना 
चाहिए। युधिष्टिर ने आशा और उत्साह के संबंध का प्रइन किया, “भविष्य 
के विषय में आशा ही राजा और प्रजा की समृद्धि का कारण है । आशा 
ही समत्थान का लक्षण है । सत्र पुरुषों के हृदय में महतो आजा उत्पन्न 
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होती हैं यदि उसका विघात हो, तो दुःख और मृत्यु का फल मिलता है। 
आशा को पर्वत और आकाश से भी ऊंच' कहना चाहिए । यदि आशा 
दुर्लभ हो जाय, तो उससे अधिक दुलभ और क्या होगा ?” (अ० १२५) 
इसके समर्थन में एक आख्यान कहा गया है, जिसे वदरीनाथ में रहने 
वाठ एक अत्यन्तकृश तपस्वो ने सुनाया था। इसमें निराशा दर्शन का प्रति- 
पादन किया गया है । किसी प्रकार की आशा का होना यही मानुपिक 
कुशता का लक्षण है । जिसे किसी प्रकार को आशा नहीं, वह सत्र प्रकार 
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से सुखी हँ । यह सिद्धान्त गीता मे भो आया है--निराशीयत चित्तात्मा । 


किन्तु उसकी व्याख्या के लिए जो कहानी गढी गई हैं वह बहुत भोंडो हैं । 
(अ० १२६) 


अध्याय १२७ में भो ऐसा ही निरर्थक पुछल्ला है । उसका राजधर्म 
या दण्ड से कोई सम्बन्ध नहीं । माता-पिता को सेवा कैसे करनी चाहिए, 
यही बात पारियात्र पर्वत पर रहने वाले ऋषि गौतम और यमराज के 
संवाद के रूप मं कहो गई है । (अ० १२७) 

इस महाप्रकरण के अन्त में राज्य के लिए कोश के मद्रत्त्रका प्रतिपादन 
हैं। यदि राजा पर भीतर और बाहर से सव प्रकार की दुरवस्था आ जाय, 
तो क्या करना चाहिए ? इसके उत्तर में कहा गया हैं कि कोश के क्षय, से 
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ही राजा के राज्य का क्षय होता हैं । राजा को चाहिए कि जैसे निर्जल 
स्थान में कुआं खोदकर जल प्राप्त करते हैं वैसे हो घन प्राप्त करे ।' 

कोश ही राजधर्म का पहला नाम हैं। वृत्ति घर्म से कहीं अधिक 
महत्त्वपूर्ण हे । जिसके यहाँ वृत्ति के द्वारा धन का आगम नहीं उसके यहाँ 
आपद्धमं आ जाता हैं । जिस प्रकार धर्म की ग्लानि न हो और शत्रु के 
वश में न पड़े, वही कर्तव्य है । अपने-आपको विपादय॒क्त नहीं बनाना 
चाहिए । सब्र उपायों से अपनी आत्मा को प्रफुल्लित बनाना चाहिए । 
क्षत्रिय के लिए अपने वाहुवीर्य से उद्यम करना ही जोवन है, ऐसा सुना 
जाता ह । क्षत्रिय के लिए भेक्षचर्या का विधान नहीं है । उसे तो कोश का 
वल हो चाहिए । वही क्षत्रिय है, जो प्रजा की रक्षा करे! राजाको 
समापत्ति के समय राष्ट्रको और राष्ट्र को राजा की रक्षा करनी चाहिए, 
यही सनातन धम हैं । जैसे राजा आपत्ति के समय राष्ट्र की अपने साधनों 
से रक्षा करता है, वेसे ही राष्ट्र को भी आपरत्तग्रस्त राजा को रक्षा 
करनी चाहिए । कोश, दण्ड, बळ, मित्र और जो अन्य संचित हो, उसे 
राजा राष्ट्र के क्षधा-पीड़ित होने पर कभी न छिपाबे। धर्मविदोंका कहना 
हैं कि राजा प्रजाओं को खेती के लिए बीज और खाने के लिए अन्न वित- 
रित करे । इस विषय में महामायावो संवर का मत है कि उस राजा को 
धिक्कार है, जिसका राष्ट्र दुःख पाता है । शिवि ने भी कहा है कि राजा 
का मूल कोश और वल हैं और बल कोश के अधीन हे । वही सब राज- 
घर्मो का मूळ हे; और प्रजाओं का मूल घम हैं 

धनहीन व्यक्ति दुर्बल होता है, धन या कोश ही सच्चा वल हैं । कोश 
से ही धर्म और काम की सिद्धि होती है और यह लोक तथा परलोक दोनों 


= छल आकार 


१, राज्ञः कोशक्षयादेव जायते बलसंक्षयः ॥ ११ 

कोशं संजयनेद्राज। निजलेम्यो यथा जलम्‌ । (१२८।११-१२) 
२. राज्ञः कोशवल सूलं कोशमूल पुनबलस्‌ । 

'तन्मूल सवधर्माणां धर्म मूलाः पुनः प्रजा: ॥ (१२८।३५) 
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सुलभ होते हैं । अतः राजा के लिए कोश-संचय सबसे अधिक प्रशंसनीय 
। कोश-संग्रह के लिए यदि कुछ अत्याचार और उत्पीड़न भी करना पड़े 
तो वह भी क्षम्य हूँ, यह कोशवादी आचार्यो का मत था । 


आपद्धम 


( अ० १२९-१६७ ) 

राजधर्म का ही अवान्तर भाग आपद्‌ धर्म प्रकरण है । यहाँ आपद्‌ 
शब्द पारिभाषिक है । जब राजा दात्र॒से घिर कर या हारकर अपना 
राज्य खो बैठता है, अथवा अपनी प्रजा द्वारा हो पद्च्युत किया जा कर 
बाहर घूमने लगता है, तो उसके उस संकट को आपद्‌ कहते थे। यह ठीक भी: 
था। राजा के लिए इससे बड़ी विपत्ति नहों हो सकती कि किसी कारणवश 
उसे अपने हाथ से राज्य घोना पड़े। अतः प्राचीन नोतित्रिशारदों ने इस 
स्थिति पर भी विचार किया कि उस स्थिति में राजाको अपने उद्धार के 
लिए क्या करना चाहिए । इस प्रसंग का सार यह है कि आपद्ग्रस्त राजा 
को पनः कोश और सेना का संग्रह करना चाहिए और उनको सहायता से 
यथासंभव पुनः अपना राज्य प्राप्त करना चाहिए । इसी को "राजधमघु 
आपद्धमघु आपत्प्रतीकारः' कहा गया है । आपत्ति से छूटने के लिए यदि 
कोश और सैनिक बल से युद्ध भी करना पड़े, तो वह भी योग्य है । 

युधिष्ठिर का प्रश्न आपत्ति का जो चित्र खींचता है, उससे राज्य की 
असहायता और निर्वलता की पराकाष्टा सूचित होती है । युधिष्ठिर ने ये 
बारह बातें कहीं— 

१, राजा क्षीण हो जाय, 

२. राजा दीघंसूत्री हो जाय या समय पर काम न करने वाला हो 

जाय, 
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३. अपने वंधु-त्रांधवों के प्रति हद दर्ज की अनुकम्पा या कृपा करने 

के कारण राजशक्ति की हानि कर ले, 

४. उसके पुर और राष्ट्र दोनों विरक्त हो जायं, 

५. उसका द्रव्य और संचय क्षीण हो जाय, 

६. उसके मुख्य अधिकारी उसका संदेह करने लगें, वह उनका 

विश्वास खो दे, 

७. उसका मंत्र फूट जाय, 

८. उसके मित्र उसकी संभावना या आदर न करने लगें, 

९. उसके अमात्य फूट जायं, 

१०. वह दात्रु के चक्र में फंस जाय, | 

११. वलवान्‌ त्र के द्वारा वह दुर्वल कर दिया जाय, 

१२. एक या अधिक कारणों से उसके चित्त में आपत्ति का भाव आ 
जाय । 

आपद्‌ ग्रस्त राजा के उद्धार और स्वराज्य स्थापन का सिद्धान्त वैदिक 
राजशास्त्र में भी पाया जाता है । अथर्ववेद के दूसरे काण्ड के तीसरे सूक्त 
में इसका बहुत अच्छा वर्णन है। उन छह मंत्रों का शीर्षक है--“स्वराज्ये 
राज्ञः पुनः स्थापनम्‌'” । यहाँ जिसे परचक्र अर्थात्‌ पराये चक्र में फंसना 
कहा गया हूँ, उसे ही अथर्ववेद में “अन्य क्षेत्रे अप रुद्ध चरन्तम्‌”” कहा 
गया है। राजा शत्रुके देश में +स जाय, शत्रु के इलाके में उसे चोरो-चोरी 
या अपरुद्ध अवस्था में घूमना पड़े, यह राज्य का सबसे बड़ा संकट है । 
इस जिपय में अथर्ववेद के छह मंत्रों का भात्र बहुत उत्साहवर्धक है-- 

१. कभी वह राजा यहाँ उच्चस्वर से सिंहनाद करता था । पुनः वह 
अपनी नियृणता से वैसे ही कार्य करे | हे अग्नि ! उसके लिए पुनः विशाल 
पृथिवी और आकाश का निर्माण करो । हे मरुत्गण ! आप जो सत्र प्रकार 
के पोपों के स्वामी हैँ, उसे पुनः यहाँ ले आइये, जिसने अनेक हव्य पदार्थो 
को आहुतियां दी थीं । 

२. वह अपने राष्ट्र से कितनी भी दूर हो, हे अग्नि ! तुम्हारे रक्त 
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वर्ण या लाल रंग के घोड़े उस पदच्युत इन्द्र या विप्र को पुनः यहाँ ले 
आव, क्योंकि अब देवों ने सौत्रामणि यज्ञ द्वारा उसके स्वभाव को मृदुता 
को हटाकर उसे पुनः क्षात्रधर्मं युक्त वना दिया है ( अधिक सोमपान से 
उत्पन्न तन्द्रा को सौत्रामणि यज्ञ में क्रिये हुए दुग्धपान से दूर किया जाता 
था )। 

| ३. राजा वरुण तुम्ह जलाशया से पुकार कर यहा लाव । साम जहा 
पर्वतों पर उगता है, वहाँ से वह तुम्हारी पुकार करे 4 इन्द्र इन समस्त 
प्रजाओ मे तुम्हें ढुँढकर पुकारे । हे राजा ! तुम जहाँ भी हो वहाँ से वाज 
की तरह झपट कर अपनी प्रजा में आओ । ( इसकी व्यंजना यह हैं कि 
राष्ट्र की नदियाँ, पर्वत और प्रजाएं सव अपरुद्ध राजा को पुन: आने केः 
लिए पुकारती हैं ) । 

४. जो यात्रु के देश में देश निकाले का लाचार जीवन विता रहा हैं, 
उसे पुनः यहाँ आना ही चाहिए। वाज की शक्ति उसे यहाँ ले आवे । 
दोनों अश्विनोकुमार उसके आने के मार्ग को सुगम कर दें, जिससे वह 
आकर अपने बंधू-बरांधवों से मिले । 

५. हें राजन्‌ ! तुम्हारे शत्र हो तुम्हें फिर बुला रहें हैं। तुम्हारे मित्रों 
ने तो तम्हें पनः चन ही लिया है। इंद्र, अग्नि और सब देवों ने अभी तक 
तुम्हारे राजमहल को प्रजाओं के बीच में सकुशल रवखा है । 

६. हमारे इस आवाहन का जो विरोध करता हो, चाहे वह सजातीय 
हो या त्रिजातीय, हे इन्द्र ! उसे यहाँ से दूर हटाओ । और उस राजा को 
पुनः यहाँ लाओ ( कृत्वा थेममिहाव गमय । अथववेद ३।३।६ ) । 

इन मंत्रों से ज्ञात होता है कि स्वदेश के कुछ व्यबितयों ने ही पदच्युत 
राजा का विरोध किया था । उसका कोश-वल घट गया था। उसकी 
प्रजा-रंजन को नीति भो कुछ क्षीण हो गई थी । उसके मित्र-सजातोय 
उससे कुछ उदासोन हो गये थे । अनः उसे राज्यच्युत होकर दात्र के देश 
में जाना पड़ा । किन्तु ज्ञात होता है कि कुछ समय वाद उसके राष्ट्र में 
परिस्थितियाँ अनुकूल हो गईं । प्रजाएँ पुनः उसे चाहने लगीं । उसका 
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कोश भी ठोक हो गया । उसके विरोधी शत्रु भो हट गये और जो उसके 


पक्षवाले मित्र थे, वे वलत्रान्‌ हो गये । पुरवासों और जनपदवासी प्रजाएँ 
उसका आवाहन करने लगी तथा पुन: उसे लने में कोई विवाद न रहा । 
इस प्रकार की अनुकूल परिस्थिति में राजा की आपत्ति समाप्त हो जाती 
थी और वह पुनः अपने देश में टीट आता था । 


इस पृष्टभूमि में आपद्‌ धर्म प्रकरण को बढ़ाया जाय तो यह विपय 
नितान्त स्पष्ट हो जाता हैं राजा की इस आपत्ति का कारण प्रायः यह 
होता हैं कि कोई बाहर का विजयार्थी शत्रु'उस पर हमला कर देता है । 
इसका सबसे अच्छा इलाज यह है कि उस वाहरी विजिगीपु के साथ, 
विशेषतः उस हालत में जब वह धर्म और अर्थ में कुशल एवं ईमानदार 
हो, शीघ्र संधि कर ले और अपनी भूमि का जो भाग उसके कब्जे में चला 
गया हैं, उसे क्रमश: छुड्डा ले । यदि विजयार्थी शत्रु अधामिक, पापी और 
वलवान्‌ हो तो किसी प्रकार अपने आप को निग्रहित कर उसके साथ 
संधिका प्रस्ताव न रवखे । इसके लिए चाहे अपनी राजधानो को भी 
छोड़ना पड़े, या और कोई उपाय काम में लाना पड़े, तो भी वैसा करना 
चाहिए। जो रह जाय, उसी के सहारे प्राणों को बचाते हुए पुनः द्रव्य का 
उपार्जन करना चाहिए। ( तद्भावामावे द्रव्याणि जीवन्घुनरुपाजयेत । 
१३० । ६ )। जिन आपत्तियों को केत्रल त्याग से पार किया जा सके, 
उनके लिए अधिक-से-अधिक त्याग भी करना ठीक हैं। हर हालत में 
राजा को चाहिए कि अपने-आप को शत्रु के हाथ में न पड़ने दे । 


युधिष्ठिर ने प्रश्न किया कि यदि भीतर से अपना राष्ट्र कुपित हो 
जाय और बाहरी शात्रु का दबाव हो, तो ऐसे दो दवात्रों में पड़े राजा को 
क्या करना चाहिए ? इसका भीष्म ने स्पष्ट उत्तर दिया कि इस प्रकार 
आपत्ति में पड़े राजा को या तो शीघ्र संधि करनी चाहिए या शीघ्र परा- 
क्रम दिखाकर शत्रु को मार भगाना चाहिए। यदि अपनी सेना अनुरक्त, 
“पुष्ट और हृष्ट हो तो वह कितनी भी थोड़ो रह जाय, पुनः अपनी घरती 
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को जीता जा सकता है। ऐसे राजा को यह जानकर अपनी हिम्मत 
बढ़ानी चाहिए कि युद्ध में मरने पर स्वर्ग मिलेगा और जीतने पर पृथिवो 
का राज्य । [ 
यहाँ यह प्रश्न भी उठाया गया कि जव धर्मका परम ह्वासहो 
जाय, लोक में दस्युओं द्वारा मर्यादा का उल्लंघन होने लगे, तथा पृथिवी 
की भोजनादि वस्तुओं पर दस्युओं का अधिकार ,हो जाय, तो ब्राह्मण को 
अपने जीने के लिए वया करना चाहिए ? इसका यही उत्तर है कि व्राह्मण 
को एसे आपत्ति काल में विज्ञान या य॒द्धित्रल का सहारा लेना चाहिए । 
विशत्र का नियम है कि यहाँ साचु का हो साथ लोग देते हं, असाधु का 
नहों । इसी विश्वास से चलना चाहिए । ऐसे समय क्रोध नहीं करना 
चाहिए, किन्तु यदि आवश्यकता हो तो दूसरे के धन को अपना समझ कर 
लिया भी जा सकता है । जो अपने विज्ञानवल (बुद्धि-विद्या) से निन्दितों 
के साथ भो उचित व्यवहार करता हुँ, उस सदाचारो विज्ञानवान्‌ घार 
ब्राह्मण से कोई क्या कहेंगा ? जो बलि की वृत्ति का पालन करते हूँ, वे 
अपने तेज से युक्त रहते हैं । ऋत्विक ब्राह्मण, पुरोहित, आचाय आदि 
को सताना नहीं चाहिए । यही लोक की रीति है । यही सनातन चक्षु या 
दृष्टिकोण और धर्म है । गाँवों में रहने वाले बहुत से लोग कठोर वचन 
ते हैं राजा को चाहिए कि उन पर ध्यान देकर किसी को सतावे 
नहीं । कुवचन न कहे, निन्दा न करे और न उपे सुने, या कान बंदकर 
ले, अथवा अन्यत्र चला जाय । सज्जनों का स्वभाव है कि वे केवल गणों 
का बखान करते हैं । आचार ही धम का बड़ा लक्षण हूं । (अ० १३०) 
राजा के कर्तव्य को पुनः चर्चा करते हुए कहा गया कि अपने या 
परराप्ट से कोश का संग्रह करना चाहिए । क्योंकि कोश-वल से ही राज्य 
टिकता हैं । पहले कोश को उत्पन्न करे, पुनः उसका संग्रह करे, तोसरे 
उसकी वृद्धि करे और चौथे उसका समुचित व्यय करे । बलहीन राजा के 
पास कोश कहाँ और बिना कोश के बल कहाँ ? बलहीन राजा के पास 
राज्य कहाँ, और, विना राज्यवाले के पास श्री कहाँ ? अंचो वृत्ति वाले 
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राजा के लिए श्री (कोश) की हानि मरण-तुल्य है । अतः राजा कोश, 
` बल और मित्र-ममृदाय को रक्षा करे । न राज्य का लोग अनादर 
करते हं श्रो राजा के पापों को भी छिपा देती है । राजा को सदा उद्यमी 
होना चाहिए । मन में ग्लानि नहों करनी चाहिए ।' उद्यम ही पुरुप!र्थ 
है (उच्रमो ह्यंत्र पौरूपम्‌ । १३१ । ९ )। राजा कभी मर्यादा भंग करने 
वाळे दस्युओं का साथ न दे । जन-चित्त को प्रसन्न करने वाली देव-मर्यादा 
की स्थापना करे । दस्युं के वथ में आये हुए भूभाग को छुड़ावे और 
उनसे किसी तरह का मेल न रक्खे । 

पुन: कहा गया है कि क्षत्रिय का धम प्रत्यक्ष फल बाला है । इस; 
साथ परोक्ष फल को नहीं मिलाना चाहिए । बलवान होने की | करे 
सत्र कुछ वलवान्‌ के वश में रहता है । श्रो, सेना ऑर अमात्य सब वळू 
वान्‌ ही प्राप्त करता हे । जो निर्धन है, वदी पतित हैं। जो हीन हैं, 
वही उच्छए (जूठन) हैं । ब्रह्म को चाहिए कि क्षत्र का आश्य छ । पात- 
हीन आचार शीत्र अनेक लोगों से सम्मान प्राप्त कर लेता है । 
( अ० १३१-३२ ) 

इस प्रकरण में निपाद आदि दस्यु जातियों के लिए भी एक आचार 
बताया है जिसका पालन करके दस्यु भी अपना जीव चला सकते हैं । 
धमंशास्त्र का यह भी एक दृष्टिकोण था । जब दस्यु ( पुलिद, शवर ) 
जातियों को अरण्य में रहने का अधिकार था, तो उनके लिए भी एक 
मान्य जीवन-त्रिधि का उपदेश दिया गया । निपाद, पुलिद, शबर आदि 
जातियों का मूळोच्छेद प्राचोन राजबर्म को अभीष्ट न था । कापव्य नामक 
एक दस्यु का चरित देते हुए कहा गया है कि वह जंगल मे रहता या! 
अपने बढ़े माँ-वाप की सेवा करता था । वह अमोद्य वाण चलाता था। 
कन्द-मुछ-फल और जंगली अन्न खाकर निर्वाह करता था । उसने सेकड़ों 
सैनिको को अङ्कले जीत रक्खा था । तरह हथियार चलाने मे दृढ़ था। 
जंगल में रहने वाले परित्राजक और ब्राह्मणों के लिए मुग मारकर उनके 
पास पहुँचाता था । उसे दस्यु समझकर जो उसका भोजन न लेते थे, 


“I 
री 
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वह फिर भी उनके घरों में जाकर उनकी सेवा करता था । एक वार 
उसके इस चरित्र को देखकर सँकड़ों ग्रामीण दस्युओं ने कहा कि आप 
हमारे सेनापति वन जाइये । उसने उत्तर दिया, “तुम स्त्रियों का वघ 
करना छोड़ दो । वालक या तपस्त्रीको न मारो । जो युद्ध करना न 
चाहता हो, उसका बध न करो | स्त्री का किसी अवस्था में वध न करो । 
गाय और ब्राह्मण की सदा रक्षा करो और उनकी रक्षा के लिए युद्ध 
करो । खड़ी फमल मत काटो और फळ का नाश मत करो । जहाँ देवता, 
पितर और अतिथियों का पूजन होता हो, वहाँ विघ्न न करो । दण्ड का 
निर्माण सृष्टि की रक्षा के लिए हुआ हैं, वध के लिए नहीं। जो दस्यु होकर 
भो धर्मशास्त्र का पालन करते हैं, वे सिद्धि प्र/प्त करते हूँ ।'' कापव्य के 
कहने से उन दस्युओं ने वैसा हो किया । उससे कापव्य और उनको सिद्धि 
प्राप्त हुई । इस कापव्य-चरित के द्वारा किसो भागवत ने यह कल्पना की 
कि दम्युओं में भी भागत्रतों जैसा नीतिशास्त्र संभव है । अनुमान होता 
है कि गुप्त युग के किसी आटविक राजा के जीवन का वर्णन यहाँ किया 
गया हैं ( अ० १३३) 

अगले अध्याय में पुनः कोझसंग्रह पर वल दिया गया है ! धन यज्ञ 
के लिए या राजा के कोश के लिए ही बनाया गया है । वह राजस्त्र है। 
उस पर किसी का अधिकार नेहीं। जो देवता, पितर और मनुष्यों को नहीं 
दिया जाता, उस धन को धामिक राजा कोले लेने का अधिकार हैं । 

राजा को अपनी बुद्धि से कार्य और अकार्य का निश्चय कैसे करना 
चाहिए, इसके लिए तीन मच्छों का दृष्टांत दिया गया है । उनमें एक प्राप्त- 
कालज्ञ अर्थात्‌ समय को पहचान कर काम करने वाला था । दूसरा दीर्घ- 
दर्शी अर्थात्‌ भविष्य में होने वालो वात को भी सोचने वाला था । तीसरा 
दीघंसूत्रो था जो सदा करने योग्य काम को टालता रहता था। कभी 
मछुओं ने उस जलाशय को घेर कर उन मछलियों को पकड़ना चाहा । 
उस दीघदर्शी ने दोनों मित्रों से कहा, “सब जळचरों पर यह आपत्ति 
आई हैं । अतः जब तक जाने के रास्ते खुले हुँ, इस सरोवर को छोड़ कर 
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अन्यत्र चले । जो अनागत अनर्थ को उपायों से दूर कर देता है, उसे संशय 
नहीं पड़ना पता । इसलिए यदि आपको भी अच्छा लगे, तो भाग 
चले ।” दीघंसूत्री ने कहा, “आपकी वात तो ठीक हैं किन्तु मेरी राय है 
कि पहले से हो हड़बड़ी न करनी चाहिए । समय पड़ने पर जो करना होगा 
कर लेंगे । उससे कुछ हानि न होगी ।” यह सुनकर दीघंदर्शी वहाँ से 
हट कर दूसरे गहरे जलाशय में चला गया । तब मत्स्यजीवी लोगों ने 
आकर उस जलाशय को घेर लिया और मछलियों को पकड़ लिया । उनमें 
दीर्घसूत्री भी वंध गया । बहुत-सो मछलियाँ वंशी और डोरे में फंसा ली 
गई। उन्हों में प्राप्तकालज्ञ भी था । जव वे उन मछलियों को ढोने लगे, 
तत्र प्राप्तकालज्ञ छिटककर जल में चला गया। मन्दात्म, हीौनवुद्धि, 
अचेतन दोघंसूत्री मृत्युको प्राप्त हुआ । ऐसे ही जो राजा आये हुए समय 
को नहीं पहचानता वह शीघ्र आपत्ति में फंस जाता हैं। जो पहले से ही 
सावधान रहता है, वह दीर्घदर्शी मछलो को तरह सकुशल वना रहता है । 
सोच-विचार कर कार्य करने वाले राजा को चाहिए कि देश और काल 
को देखकर कार्य का निश्चय करे और दोघपूत्रता छोड़ कर शोघ्रता से 
कार्य करे ( अ० १३५ ) 
ज्ञात होता है कि राजनीति के बहुत से दुष्टान्तों में तीन मछलियों का 
यह दृष्टान्त भी पूर्वकाल से चला आता था । 
युधिष्टिर ने पुनः प्रश्‍न किया, “आपने तीन प्रकार की वुद्धि कही 
अनागता वृद्धि, प्रत्युत्पन्न बुद्धि और दीर्घसूत्रा बुद्धि । इनमे कौन-सो श्रेष्ठ 
है, जिसका आश्रय लेकर घिर कर भी मोह न हो। वहुत-से शत्रुओं 
से घिरकर भी राजा क्या करे, यह भी में जानना चाहता हूँ । संकट में 
पड़े राजा को डाक और लटेरे घेर कर उसका पराभव करना चाहते हैं । 
उस समय राजा को क्या करना चाहिए ? कैसे राजा अकेला होकर बहु- 
संख्यक के सामने ठहर सकता है? कैसे वह मित्र के साथ और कैसे शत्रुओं 
के साथ बर्ताव करे ? कैसे संधि करे और कैसे विग्रह करे ? कैसे निवल 
होकर शत्र और मध्यस्थ के साथ वर्ताव करे? उस हालत में राजा को 
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कोई सलाह देने वाला नहीं रह जाता ।”! 

भीष्म ने कहा, “आपत्ति में मित्र भी द्रेप करने लगते हैं और जो 
अमित्र हैं, वे मित्रता साधने ळगते हैं। इसलिए उसी समय देश और काल 
तथा कार्य और अकार्य का निश्चय करना चाहिए । मख्य नोति यह है कि 
पंडितों और हितैषी मित्रों के साथ संधि करनी चराहिए। और, शत्रु के 
साथ भो संधि की ही नीति का पालन करना चाहिए । जो मूख व्यक्ति 
शत्रु के साथ संधि-नीति से व्यवहार नहीं करता, वह न अर्थ पाता है और 
न फल । जो आपत्ति के समय अपने बरी से भी मित्रता या संधि टानता 
हैं, वह अर्थ और फल दोनों की साधना कर लेता है । इस विषय में वट 
वृक्ष पर रहने वाले का दुृष्ष्टान्त है ।” 

किसी जंगल में एक भारी बरगद का पेड़ था । उसकी जड़ में विल 
बनाकर एक चहा रहता था। पेड़ की शाखाओं पर एक विडाळ रहता था। 
वहीं एक व्याध पास में रहता था, जो अपने जाल में मृगों को फंसाता 
था । एक दिन बिडाल भी जाल में फँस गया । यह देखकर वह चहा खुश 
हआ और निडर होकर वन में मांस की खोज में घमने लगा । पर उसने 
उससे भी भयंकर अपना दूसरा शत्रु नेवला एक बिल में सोते हुए देखा । 
वह नेवला चहे की गंध पाकर फुर्ती से उठ बैठा । तब चूहे ने वृक्ष की 
शाख पर बैठे अपने दूसरे शात्रे वक्रतुंड उल्लू को देखा । अब उस चहे को 
नोचे और ऊपर मृत्यु नाचती दिखाई दी । उसने सोचा, “मुझे इस आपत्ति 
में बुद्धि से काम लेना चाहिए। मेरे जैसे बुद्धिमान्‌ को मोह में नहों पड़ना 
चाहिए । जब तक सांस है, तब तक जीवन का उपाय करूंगा । बुद्धि से 
युक्त, प्राज्ञ और नीतिशास्त्र में कुशल लोग आपत्ति में पडकर भी संदेह 
में नहीं पड़ते । अतः मेर लिए इस समय बिडाल ही एक मात्र गति है। 
उसके फंदे काटकर उसे जाल से छुड़ा दूँ। यह भो विपत्ति में पड़ा है और में 
इसका बड़ा काम सिद्ध कर सकता हूँ । तीन से याचना करने की अपेक्षा 
अकेले बिलाव से याचना करना अच्छा होगा । नीति विद्या का आश्रय ले 
कर इसका हित कछ । यद्यपि मेरा यह घोर शत्र है, पर संभव हैं कि 
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स्वयं आपत्ति में पड़ा, मुझसे संधि कर ले । अब तो मेरा जीवन इसी वैरी 
विलाव के अधीन हैँ । तत्र संघि-विग्रह का भेद जानने वाले उस चूहे ने 
बिडाल से कहा,-- हि विडाल, क्या अभी तक तुममें सांस हूँ? यदि जोते 
हो, तो तुम्हारा में कल्याण करना चाहता हूँ । तुम दुःखी मत होओ । तुस 
पहले की तरह फिर जी जाओगे। में तुम्हारा उद्धार करूँगा तथा तुम्हारे 
लिए प्राण न्योछावर कर दूँगा । मेरी समझ में एक ऐसा उत्तम उपाय हैं, 
जिससे तुम इस बन्धन से छुट जाओगे । इससे तुम्हारा और मेरा दोनों का 
भला होगा । नीचे नेत्रला और ऊपर उल्लू, ये दोनों हमारे शत्रु बैठे हूँ । 
उनसे रक्षा होनी चाहिए । पंडितों का कहना हैं कि दो व्यक्तियों के वीच 
में साप्तपदीन मैत्री (सात वचन भर कर) होती हैं । वह में आज तुम्हारे 
साथ करना चाहता हूँ । यदि तुम मेरी हिसा न करो, तो तुम्हारे फंदे में 
काट दूँगा । लुम पेड़ पर हो, में जड़ पर हूँ । हम दोनों इस पेड़ पर बहुत 
दिनों से रहते आये हैं। जिस पर कोई व्रिश्वास न करे और जो किसी पर 
विश्वास न करे, ऐसे शंकाशोल चित्त वाले की कोई प्रशंसा नहों करना । 
अतः आओ, आपस में प्रेमपूर्वक हमारा सच्चा मेळ हो जाय । में तुम्हारा 
जीवन चाहता हूँ, तुम मेरे जीवन की इच्छा करो । कोई काष्ट के सहारे 
नदी पार हो जाता है और फिर बड़ी नाव में वेठकर उस काठ को भी 
यार करा देता हैं हम दोनों का यही आपसी मौका हैं । तुम मझे तारो, 
मैं तुम्हें तारं ।” यह सुनकर विडाल ने शांतिपूर्वक कहा, “हे सौम्य, 
तुम्हारा हित हो । तुम मेरे जीत्रन का हित चाहते हो । में आपद्ग्रस्त हूँ, 
तुम मुझसे भी अधिक आपद्ग्रस्त हो । दो आपद्ग्रस्त व्यक्तियों की संधि 
खूब बैठती है । अतः जो उचित हो, वह करो। मेरी रक्षा होने पर तुम्हारी 
हिसा न होगी । तुम मेरे कहने में हो, तो में तुम्हारी शरण में हूँ ।” यह 
सुनकर चहे ने कहा, “आपने उदार भाव से जो कहा, वह कोई विचित्र 
बात नहीं है । मुझे जो हितकारी मार्ग जान पड़ता है, उसे सुनिये । मुझे 
नेवले से डर लग रहा है। अतः आपके पास आ जाता हूँ। आप मेरी 
रक्षा कीजियेगा, मुझे मारियेगा नहीं । उल्लू से भी मेरी रक्षा कीजिये । 
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तब में आपके फंदे काट दूँगा ।” यह सुनकर बिडाल ने चहे का स्वागत 
किया और बोला, “तुममें और मुझमें एका हो गया हैं। तुम मेरे प्राण की 
भाँति मित्र हो, निडर मेरे पास आओ । तुम्हारी कृपा से मं जीवन प्राप्त 


करूँगा । तुम्हारा जो हित में कर सकें, उसे सौ वर्ष तक पूरा करूँगा । 
अब हम दोनों में संधि हो गई है । में इस आपत्ति से छूट कर तुम्हारे लिए 
प्रीति का काम करूँगा ।” यह सुनकर चूहा विश्वास के साथ ब्रिडाल के 
पास चला गया और पिता-माता की तरह विडाल पर विश्वास करके 
उसको गोद में सो गया । उस चहे को इस हालत में देखकर नेवला और 
उल्लू निराश होकर चल गए । किन्तु उसने बिडाल के फंदों को धोरे-धीरे 
काटना शुरू किया । फंदों से दुःख पाते हुए विडाल ने चहे से जल्दी करने 
को कहा, “तुम जल्री से मेरे फंदे काट दो और फिर बाद में आराम 
करना ।'' यह सुनकर चूहे ने कहा, “हे सौम्य, तुम चुप हो रहो । 

इस विपय में कालज्ञ हूँ और काल को बोतने न दूँगा । अकाल में किया 
हुआ काम फल नहीं देता । उसे भी जब काल में किया जाय, तभी वह 
फलवान्‌ होता है । जब में चाण्डाल को हाथ में शस्त्र लेकर आते देखू गा 
तव तुम्हारे फंदे काट दूँगा । उस समय फांसों के कटने से तुम छटकर 
वन्न के ऊपर चढ़ जाना । इससे तुम्हारा जीवन सुरक्षित हो जायगा । 
तब में बिल में घुस जाऊंगा ।” जोवितार्थी विडाल ने चूहें की वात सुनकर 
कहा, “सज्जन इस प्रकार देर में मित्रों का कार्य नहीं करते । मुझे 
छड़ाने में शीघ्रता करो, जिसमे दोनों का हित हो या, तुम पहले वैर 
को याद करके देर कर रहे हो । देखो, इसस मेरी आयु का नाश हो 
जायगा । मैंने अज्ञान से जो गलती की हो, उसे क्षमा करो ।” यह सुनकर 
बुद्धिमान्‌ चहे ने विडाल से कहा, “मैंने आपका मतलव समझ लिया, 
पर आप भी मेरा स्वार्थ समझ ले। जो शत्र से भयभीत होता हैं, उस 
मित्र की भो रक्षा करनी चाहिए, जैसे हाथी की साँप के फन से। बलवान 
से सन्धि करके जो अपनी रक्षा नहीं करता, उससे उसका अनथ होता हैं, 
जैसे अपथ्य भोजन से । न कोई किसी का मित्र है, न कोई किसी का 
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सुहृद्‌ हे । अपने स्वार्थ से दूसरे के स्त्रार्थ को बाँधा जाता है, जैसे पालतू 
हाथो से जंगली हाथी को । जो काम हो चुका है, उसके लिए कोई करने 
वाले का मँह नहीं देखता । अतः कर्ता को चाहिए कि काम को अटकाये 
रहे । उस समय भी आप उल्लू के डर से मुझे छोड़ते हुए तुरन्त भाग 
जा सकते हैँ । में भी वहुत से फनदों में से एक को वाकी रखकर तभी 
उसे काटँगा, आप निश्चिन्त रहें ।” इस प्रकार दोनों में सन्धि हो गई । 
पर रात वीतने पर विडाल को बड़ा डर हुआ । उसका चेहरा बिगड़ 
गया । उसने देखा कि वह निपाद अपने कुत्तों से त्रिरा हाथ में छुरा 
लिये आ रहा है । उसने चहे से कहा कि अब तुम कया करोगे । 

चहे न आजिरो फन्दा भी काट दिया । तव त्रिडाल कूदकर पेड़ 
की ऊंची शाखा पर चढ़ गया और चूहा नीचे बिल म घुस गया | चाण्डाल 
अपना जाल समेट कर चला गया । तव बिडाल ने चूहे मे कहा, “क्या 
तुम अव भी मझसे डरते हो? विल से गहर क्यों नहीं आते ? मेरे जो 
मित्र और वान्धत्र हँ, वे सब तुम्हारी पूजा करेंगे । लुम मेरे शरीर, घर 
और सव वस्तुओं के स्त्रामी हा । तुम मेरे अमात्य बनो और पिताकी 
तरह आज्ञा दो । लुम मुझसे भय न करो । तुम बुद्धि मे शुक्र के समान 
हो । में बलयुक्त हुँ । ठुम्हारे मंत्र-वल से मुझे जय मिलेगी ।”” उसके 
बचन सुनकर चहे ने कहा, “आपका कहना ठीक है । पर बुद्धिमान्‌ को 
चाहिए कि अपने मित्र को जाने और शत्र को भी पहचाने । यहाँ शत्रु 


~ ~ 


रूप मे मित्र और मित्र रूप में शत्रु देखे जाते हैँ कोई जन्म से किसी 
का शत्रु या मित्र नहीं हैं । शक्ति-तरल से लोग शत्रु और मित्र बनते हैँ । 


स्वार्थ के कारण ही शत्र मित्र वन जाते हैं। यहाँ न स्थिर मैत्री है, न 
टिकाऊ सौहार्द हैं। काल के फेर से मित्र शत्रु वन जाता हे और 
शत्रु, मित्र ।”” आपद्‌ ग्रस्त राजा के लिए यह जानना अत्यन्द आवश्यक था 
कि कौन मेरा मित्र और कौन मेरा शत्रु हे । स्वाश्च के कारण दोनों का 
रूप बदल जाता हैं । शत्रु और मित्र का यह परिवर्तन अथर्ववेद के मन्त्र 
में भी कहा गया है। राजशास्त्र के इस गठीले सिद्धान्त पर बाद के 
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आचार्यो ने काफी विचार किया । 


राजा को चपलबुद्धि नहीं होना चाहिए और न कार्य करने में ही 
चपल होना चाहिए । चपलता बड़ा दोप हैँ यह लोक अर्थार्थी है । कोई 
किसी का प्रिय नहों । अर्थ, युक्ति या स्वार्थं के कारण ही सव सगे वन 
जाते हैँ । राजा को चाहिए कि इन छोटी वातों को भी पहचाने । चूहे 
ने कहा, “तुम मेरे स्वाभाविक शत्रु हो । अव मेरा तुम्हारा समागम नहीं 
हो सकता । दो मां जाए भाइयों में या पति-पत्नी में भो निष्कारण प्रीति 
नहीं होती । मेरे और तुम्हारे बीच में इसके सिवाय प्रीति का कारण 
और क्या हूँ कि तुम खाने वाले हो और में तुम्हारा खाद्य हूँ । सन्धि 
और विग्रह को नीति मे उनके रूप क्षण-क्षण में बदलते रहते हैँ । जव 
तक हम में स्वार्थ था, तव तक मैत्री थो । वह तो उसी के साथ विदा हो 
गई । सन्धि-विग्रह के क्षेत्र में जो आज हो मित्र हैं, वह आज हो नत्र 
वन जाता है। और फिर उसो दिन पलट कर मित्र हो जाता है । स्वार्थो 
की ऐसी चपलता होती हे । और, वे जल्दी-जल्दी बदल जाते हें। 


“तुम मेरे घोर शत्रु हो । केवल स्वार्थ की एकता से मित्र वन गये 
थे । अव वह वात नहीं रही । में इस विषय के शास्त्रों का तत्त्व जानकर 
फिर तुम्हारे फन्दे में केसे फंस सक्ता हूँ ? में तुम्हारे पराक्रम से मुक्त 
हुआ और तुम मेरे पराक्रम से। एक दूसरे का वह अनुग्रह समाप्त हो 
गया। अब समागम नहीं हो सकता ? अव मुझे खा लेने के सिवाय 
तुम्हारा मुझसे और क्या काम वन सकता है ? में अन्न हूँ, तुम खाने वाले 
हो । में दुबळ हूँ, तुम बलवान्‌ हो। मेर और तुम्हारे वीच में वल की 
बिपमता है, इसलिए सन्धि नहीं हो सकती । में तुम्हारी वुद्धि की तारीफ 
करूंगा । जो इतनी आसानी से अपने लिए भक्ष्य पा लेना चाहते हो । 
वन्धन से छूटने के वाद तुम्हें भूख लगी है, सो तुम शास्त्र की दुहाई देकर _ 
मुझ खा लेना चाहते हो । तुम वहीं से मेरी कुशल मनाओ।'' (अ० १३७) 

प्राचीन राजशास्त्र में 'आत्मरक्षितकम्‌' नामक एक प्रकरण था। 
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उसका सारांश यहाँ चहे के मुख से कहळवाया गया है । कौटिलीय अर्थ- 
शास्त्र में भी यह प्रकरण हैँ, पर उसका गठन इससे कुछ भिन्न है । 


$८३; 
शात्रु में अविश्वास का दृष्टान्त 
(राजा ब्रह्मदत्त ओर पूजनी चिड़िया की कहानी) 


पालित मृशक और लोमश विडाल के ऊपर कहे दष्टान्त में यह 
विस्तार से समझाया गया है कि आदिकाल से जो अपना तत्र है, किसी 
कारणवश वह अपना मित्र भो हो जाय, तो भी उसका विश्वास नहीं 
करना चाहिए । 

अव एक दूसरा दृष्टान्त इसलिए दिया जाता हैं कि यदि किसी विशेष 
कारण से शत्रुता या अविश्वास आ जाय, वहाँ परस्पर कैसा व्यवहार 
करना चाहिए । राजा विश्वास करे, या न करे? अविश्वास से चत्रु को 
किस प्रकार वश में किया जाय? 

पञ्चाल को राजधानो काम्पिल्य नगर में राजा ब्रह्मदत्त राज्य करते 
थे । उनके महल में पूजनी नामक चिड़िया ने चिरकाल से घोंसला बना 
रक्खा था । वह पक्षों योनि में होने पर भो सवज्ञ थी और सबकी वात 
समझती थी । उस चिड़िया के और राजा के एक साथ ही पुत्र हुए । वह 
समुद्र तीर पर जाकर अपने पुत्र और राजा के पुत्र की पुष्टि के लिए दो 
फल ले आई | उसने एक अपने पुत्र को और दूसरा राजपत्र को दे दिया । 
उन फलों मं अमृत जैसा स्वाद था । 

एक दिन ऐसा हुआ कि धात्री की गोद में वैठे हुए राजपृत्र ने खेल- 
खेलमें उस चिड़िया के वच्चे को मार डाला । इससे पूजनो को बहुत दुःख 
हुआ । वह आँखों में आँसू भर कर विलाप करने लगी । उसने कहा, “क्षत्रिय 
के साथ कोई प्रीति और मेल नहीं करना चाहिए । मार-काट ही उसका 
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कर्म है। में भी इस कृतघ्न से वदला लेगी।”” यह कहकर उसने अपने पंजों 
से राजपुत्र की भाँखें फोड़ डाली, और तव राजा से कहा प्रतीकार कर देने 
पर भी शुभाशुभ कर्म मिटता नहीं हूँ । पुत्र या पौत्र में उसका फल अवश्य 
जाता है । 

ब्रह्मदत्त ने कहा, “तुम्हारे साथ जैसा हमारे यहाँ व्यवहार हुआ, वैसा 
तुमने भी कर दिया, इसलिए विश्वास के साथ तुम यहाँ रहो |” पूजनी ने 
उत्तर दिया, “एक बार अपराध करने पर फिर वहीं रहना ठीक नहीं । 
कितनी भी सान्त्वना की जाय, वैर कभी शान्त नहीं होता । एक दूसरे के 
प्रति बैर करनेवालों में सन्धि नहीं होती । पूर्वापकारोका मित्र अविश्वासी 
हो जाता है । पहले जहाँ आदर हो, सम्मान हो, वाद में अनादर हो जाय, 
वहाँ नहीं रहना चाहिए । में तुम्हारे यहाँ बहुत दिनों तक सुख से रही, 
अव वेर उत्पन्न हो गया। अतः मैं जाती हूँ ।'' 

यहाँ कहानी तो छोटी ही है, किन्तु इसके वाद करीब अस्सी इलोकों में 
चिड़िया और राजा का संवाद दिया हुआ है, जिसमें अविश्वास और वैर- 
संबंधी राज-सिद्धान्त का विशद वर्णन हैं । ब्रह्मदत्त ने पूजनी को अपने यहाँ 
रखने के लिए काळत्राद के तकां का आश्रय लिया, किन्नु पूजनी ने उसका 
खण्डन किया । उसने राजा को यह भी उपदेश दिया कि क्षत्रिय को 
चाहिए क्रि अपने अपकार और वेर का बदला ले । राजनीति का यही 
मुख्य मन्त्र है कि राजा अपने मन में अविश्वास का व्यवहार रबखे । 

यह काणक भारद्वाज के राजशास्त्र से संवंधित सिद्धान्त था । कणिक 
भारद्वाज को उग्र राजनीति पढ़ते हुए ऐसा जान पड़ता है मानों यूरोप की 
राजनीति में विस्माक या गैरीबाल्दी के सिद्धान्त पढ़ रहे हों। काणक भारद्वाज 
को राजनीति का आधार शोणित और शस्त्राघात् था । उनके मत की 
त्रिशद व्याख्या अध्याय १३८ की पुप्पिका में गई हैँ । उसकी संज्ञा 'कर्णिक 
पष्टि' भी हैं, जिससे ज्ञात होता है कि उसमें मूलत: ६० इलोक थे। कणिक 
नामक आचार्य ने सौवीर देश के राजा जत्रु तप को अपनी उग्र नीति का 
उपदेश दिया था । राजा को नित्य उद्यतदण्ड होना चाहिए, जिससे -उसका 
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पौरुप प्रकट हो । पर वह शत्र के छिद्र की खोज में रहे और जहाँ छिद्र 
मिले, उस पर प्रहार करे । सदा दण्ड का प्रयोग करने से लोग डरते हैं । 
अतः सव भूतों का दण्ड से शासन करे। पण्डित लोग दण्ड को प्रधानता देते 
हैं। साम, दान, और दण्ड में दण्ड ही प्रधान है । राजधानी का मूल छिन्न हो 
जाने पर राज्य का उच्छेद हो जाता है, जैसे वुक्ष-मूल के कट जाने से सव 
शाखाएँ सूख जाती हैं । आपत्ति के समय विना शंका के सुमन्त्र, सुन्दर 
पराक्रम, सुन्दर युद्ध और सुपलायन--इन चार नीतियों पर भछी प्रकार 
विचार करना चाहिए। वाणी से त्रिनीत रहे, किन्तु हृदय में छुरे के समान 
हो। मृदु वचन कहता हुआ काम और क्रोध से दूर रहे। अपने यात्रु के साथ 
संधि करके भी उसका विश्वास न करे । शत्र को मित्र मानकर ऊपर से 
उसकी सान्त्वता करे, भीतर से नहीं । उससे सदा ऐसे उद्रिग्न रहे, जेस 
साँप वाले फन से। जिसकी बुद्धि विचलित हो, उसे अतीत की वात कहकर 
शान्त करे । जिसको प्रज्ञा विगडी हुई है, उसे भविष्य दी आशा दिलाकर 
शान्त करे और जो पण्डित है, उसे तात्कालिक युत्ति द्वारा वश में करे । 
अङ्जलिवद्ध शपथ और सान्त्वना दे, तथा प्रमाणपूर्वक भाषण करे । 
शत्रु के भी आँसू पोंछे। जव तक समय न बदले, शत्रु को कन्धे पर बैठाकर 
ले जाय। जब देखे समय वीत गया, तव उसे एसे पटक दे जैसे कन्धे पर रबखे 
हुए पानी के घड़े को पत्थर पर दे मारते हैं । तिन्दु की जळती लकड़ी के 
समान मुहुर्त भर जलना अच्छा हैं, पर भूसी की अग्नि के समान देर तक 
धुधुआना अच्छा नहों । चिना प्रयोजन कृतघ्न के साथ किसी कार्य का 
सम्बन्ध न रवखे। जिसका कुछ काम हैँ, वह मृखापेक्षी वना रहता है । 
. जिसका काम हो गया, वह उपेक्षा करने लगता है । इसलिए दूमरे के सब 
कामों को अटकाये रहे । कोयल, वराह, सुमेरु, शून्य घर, नट, अनुरक्त 
मित्र, इनके अच्छे गणों का आचरण करे । कोयल के समान मीठी वाणी, 
वराह के समान क्रोध युक्त आक्रमण, सुमेरु के समान स्वणंदान, 
शन्य घर के समान आश्रय, नट के समान रिझाना, अनुरक्त मित्र 
के समान हिंतपरायणता, ये सारे गुण राजा को अपनाने चाहिएँ 
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प्रतिदिन शत्रु के घर जाकर उसके कुशल प्रश्न पूछे, चाहे अकुशल 
ही हो । आलसी, नपुंसक और अभिमानी, लोकनिन्दा से डरने वाले और 
इन्तजार ही करने वाले अर्थ प्राप्त नहीं कर सकते । शत्रु अपना छिद्र 
न जानने पावे, पर राजा शत्रु की कमजोरी जान ले। अपने सव अंगों को 
ऐसे समट कर रक्खे, जैसे कछआ अपने अंगों को सिकोड़ कर रखता है । 
बगुले को तरह अपने काम का ध्यान रवखें। सिह के समान पराक्रम कर। 
डयि की तरह झपट्टा मारकर दूमरे को खा डाले । वाज की तरह वेंग 
सेवाहर निकल पडे। पान, अक्ष, स्त्री, शिकार, गाना-वजाना--इनका युत्रित 
से सेवन करे । इनमें अधिक आसक्ति बुरी है । राजा घास-फूँस से भी 
धनुप की डोरी दना ले। जंगली जानवर को भाँति चौकन्ना होकर सोवे। 
अन्धरे में अन्धा बन जाय और मौके पर बहरा बन जाय । देश और काल 
म अपना पराक्रम दिखलावे । देश और काल के बीत जाने पर विक्रम 
निप्फल होता है । काल और अकाल तथा वल और अवल को विचार 
कर और शत्रु के बल को जानकर अपनी नीति या युद्ध का प्रयोग करे । 
दण्ड से झुकाये हुए शत्रु को जो राजा बन्धन में नहीं लाता, वह मृत्यु के 
मुख में चला जाता है । 
जा को चाहिए कि कई तरह की विचित्र नीतियों का आश्रय ले । 
उस पर फूल तो खूब लग, पर फल न आवं । कदाचित्‌ फल आ भो जाय 
तो इतनी ऊंचाई पर लग कि उनका पाना कठिन हो । ऊपर से देखने म 
फल पके हुए जान पड़ें, पर भीतर से कच्चे रहे। किसो के लिए भी वे फळ : 
झड़ नहीं । राजा जनता की आज्ञा को लम्वे समय के लिए टाल दे । जब 
उसका समय आने वाला हो, तो उसमें कोई [घ्न डालदे। विघ्न के साथ 
कोई तिमित्त जोड़ दे और निमित्त के साथ काई हेतु लगा दे ! 
“ जब तंक भय आया न तभी तक भीत के समान आचरण करे। 
जव भय को आया हुआ देखे, तंब भय-रहित होकर प्रहार करे । 
त्रिना जोखिम उठाये मनुष्य कल्याण की वात नहीं पाता । जोखिम 
उठाकर यदि उसके प्राण बच जाते हैं, तो वह अपना भला पा लेता हैं । 
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जो अनागत है, उसे समझने का प्रयत्न करना चाहिए । जो भय आ 
जाय, उसे दबाने का यत्न करना चाहिए। दवाये हुए भय की पुनः वृद्धि 
और क्षय सम्भव हैं। यह सोच कर यही कहता रहे कि अभी वह मिटा 
नहों । 

जिस सुख का समय आया हो, उसे छोड़ना बुद्धिमत्ता नहीं। और, जो 
सुख अभी आया नहों है, उसकी आशा करना या उसके पीछे दौड़ना, यह 
भी वुद्धिमानी नहीं हैं । 

जो शत्रु के साथ सन्धि करके विश्वास के साथ निश्चित हो जाता है, 
वह मानों पेड़ को फुनगी पर सोकर वहाँ से गिरने का उपक्रम करता है । 

राजा को चाहिए कि मुड़ या तीण कर्म से अपना उद्धार करे और 
समर्थ होने पर धर्म का आचरण करे । 

जो छात्रुओं के शत्रु हैं, उनसे भो प्रीति न करे । शत्रु अपने ऊपर जो 
गुप्तचर नियुक्त करे, उनकी जानकारी अवश्य रहनी चाहिए । 

अपने और शत्रु के गुप्तचरों को जानना चाहिए और धामिक संप्रदायो 
के अनुयायी और तपस्त्रियों को शत्रु के देश में गुप्तचर बनाकर भेजना 
चाहिए । 

उद्यान, विहार, प्रपा, आवसथ, पानागार, वेश, तोर्थ और सभाओं 
में गुप्तचर धर्म का आचरण करते हुए पापो दिखलाई पड़ते हैं । उन्हें 
पहचान कर उनका दमन करे या उन्हें अपनी ओर मिला ळे । 

अविइवसनीय का विश्वास नहीं करना चाहिए तथा त्रिइवसनीय में भो 
अधिक विश्वास नहीं करना चाहिए। अधिक बिइत्रास करने वाले को सर्वत्र 
भय वना रहता हैं। अतः बिना परीक्षा किये हुए, किसी का विश्वास नहं 
करना चाहिए । अत्यधिक विद्वास्त उत्पन्न करके मौका निकाल कर फिर्‌ 
प्रहार करे । 

जहाँ शंका न भी हो, उसमे भो शंका करनी चाहिए । जो अपने से 
डरता हो, उससे भी शंका करनी चाहिए । 

संदिग्ध व्यक्ति से उत्पन्न भय राजा को समूळ नष्ट कर देता है । 
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एकाग्रता, मौन, गेरुआ वस्त्र, जटा, मृगचर्म, इन से शत्रु में विश्वास 
उत्पन्न करके भेड़िये की तरह उसे खा जाय । 

अपना पुत्र, भाई, पिता और मित्र भो यदि अपने काम में विघ्न 
डालता हैं, तो मरवा डालना चाहिए । 

गुरु भी यदि अभिमानी हो, कार्य और अकार्य का ज्ञान न रखता हो 
और उत्पथगामी हो, तो दण्ड से उसका शासन करना योग्य होता है । 

शत्रु के आने पर उसका स्त्रागत और अभित्रादन करे और कुछ दान- 
दक्षिणा दे, फिर तेज चोंचवाले पक्षी की तरह उस पर टूट पड़े । 

चत्रु के मर्म का भेदन किये विना, दारुण कम किये विना और प्रहार 
किये विना, किसी को परम लक्ष्मी नहीं मिलती । 

कोई जन्म से शत्रु या जन्म से मित्र नहीं होता । मतलब से ही दात्र 
और मित्र हुआ करते हैं । 

शत्रु यदि गिड़गिड़ा कर भी त्रचन कहे, तो भो उसे छोड़ना नहीं 
चाहिए । किन्तु उसका पहला अपकार सोचकर उसका वध कर देना 
चाहिए । 

राजा को उचित है कि संग्रह और अनुग्रह में सदा यत्न करता रहे 
और उसी प्रकार निग्रह या दमन भी करता रहे। 

जब राजा अपने शत्रु पर प्रहार करना चाहता डो, तो उसे पहले 
मोठी बातें करनी चाहिएँ । प्रहार करने के बाद भी मीठा वचन कहे । 
और, उसका सिर काट लेने के बाद आँसू वहावे और शोक करे। 

सम्मान और तितिक्षा से शत्रु को निमंत्रण दे तथा इम प्रकार उसके 
मन में आशा उत्पन्न करे । 

शत्रु के साथ कभी सूखा बैर न करे। तैर कर नदी पार न करे। बिना 
मतलब के काम से आयष्य घटती हे। वह गाय का सींग निगलने के समान 
है । इससे दाँत भी घिस जाते हुँ, कुछ स्वाद भो नहीं मिळता । 

धर्म, अर्थ, काम रूपी त्रित्रग के उपभोग में तीन तरह को पोड़ा होती 
है । फलों को स्ब्रीकृति और दुःखों का वर्जन करना चाहिए । 


१४२ भारत-साचिन्नी [ १२. शान्तिपव 


त्रण, अग्नि और शत्रु इनका स्वल्प अंश भी बाकी नहीं रखना चाहिए, 
क्योंकि ये बार-बार बढ़ जाते हैं । 

बचा हुआ ऋण बढ़ जाता है, नष्ट शत्रु भी पुन: बढ़ जाते हैं । सदा 
सोच-विचार कर और प्रमादरहित होकर काम करे | छोटा काँडा भी 
छोड़ा हुआ रह जाय तो पक जाता है । 

राजा को उचित है कि मनुष्यों के वध से, मार्गों के दूषण से और खानों 
के विनाश से शत्रु के राष्ट्र का विनाश करे । 

राजा गध्र के समान दृष्टि रवखे, बगुले के समान एकाग्रता रक्खे, 
कुत्ते को चेष्टा रखे और सिंह का पराक्रम करे । कौवे के समान सशंक 
रहे और सांप के समान आचरण करे, अर्थात्‌ विना डेंसे भी फुंक्रारता रहे। 

श्रेणो मुख्यों में फूट डालते समय, प्रिय जनों में अपने साले-संवंधियों 
का अनुनय करते समय, भेद और संघात का कार्य करते हुए, अपने 
अमात्यों की रक्षा करनी चाहिए कि कहीं वे अपने विरुद्ध न हो जायें । 

राजा यदि मुदु होता है, तो लोग उसका अनादर करते हैं। यदि तीक्ष्ण 
होता है, तो उससे डरने लगते हैं। इसलिए मृदुता के समय मृदू और 
तीक्ष्ण काल में तीक्ष्ण व्यत्रह;र करना चाहिए । 

मृटु राजा मृदुता से अधिक मृदु को जीत लेता हे, मृदुता से 
दारुण को भी वश में कर लेता हैं । मुदु के लिए कुछ भी असाध्य नहीं । 
इसलिए मृदु व्यत्रहार सबसे अधिक तीक्ष्ण होता है । 

जो समय पर मृदु और समय पर तोदण होता है, वह अपने सव 
कार्य साथ लेता है, शत्रुओं पर भी अधिकार कर लेता है । 

पण्डित से वैर करके यह न समझ बैठे कि में उससे दूर हूँ, वह मेरा 
क्या -कर लेगा । पण्डित की भुजाएँ - लम्बी होती हैं। उसके साथ हिसा 
की गई हो, तो वह भी हिसा कर सकता हैं । 

ऐसी नदो में नहीं तैरे, जिसे फिर तैर कर पार न कर सके। उस 
धन को न ले, जिसे शत्रु से न छोन.सके । उसे खोदे नहीं, जिसे जड़ तक 
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उखाड़ना संभव न हो । उस पर चोट न करे, जिसका मस्तक काट कर 
न गिरादे। 


इस प्रकार प्राचीन भारतीय राजनीति में किक भारद्राज अत्यन्त 
उग्र और कठोर दृष्टिकोण के प्रवतक थे । कौटिल्य के अर्थशास्त्र में 
भारद्राज का नाम आया है। संभवतः वे हो आचार्य कर्णिक हों । शत्रु 
के साथ किसो भी प्रकार की सज्जनता या मैत्री का व्यवहार उन्हें सह्य 
न था। छल-छिद्र को नोति का प्रयोग भी वे शत्रु के सशरीर राष्ट्र के 
विनाश के लिए उचित मानते थे। 
ज्ञात होता है कि कणिक भारद्वाज की राजनीति पूर्ण साम्राज्यवादी 
राजाओं की थो, जिसके अनुसार राजा लोग न्याय या अन्याय का विचार 
न करके दूसरे जनपदों का अपहरण करते हुए अपने साम्राज्य का मनमाना 
विस्तार करते थे । सभापर्व में साम्राज्य और संघों की तुलना करते हुए 
सम्राट को कृत्स्तभाग या सबको हड़प लेने वाला कहा गया हैं। 
( सभापव १४।२ ) 
अध्याय १३९ में एक ऐसी राज्य-स्थिति को कल्पना की गई है, जिसमें 
सभी कुछ विगड़ गया हो । परम धर्म क्षीण हो गया हो, सब लोग मर्यादा 
का उल्लंघन करने लगे हों, धर्म अधर्म और अधर्म धर्म बन. गया हो । 
मर्यादाएँ टूट गई हों, धर्म के बाँध हिल गये हों, राजा, चोर या दस्यु 
प्रजाओं का उत्पीड़न करने लगे हों, सव लोग विश्वास खोकर भयभोत हो 
गये हों, और एक दूसरे को ठगने लगे हों । मानों सारे देश में आग लग 
गई हो । ब्राह्मण और विद्वानों का समाज अभिपीड़ित हो उस ओर 
मेघों की दृष्टि बंद हो गई हो और आपस में फूट पैदा हो गई हो । 
जीविका के सभी साधन दस्युओं के हाथ में चले गये हों । ऐसे बुरे समय 
के आने पर ब्राह्मण कैसे अपनी जीविका चलाए, और धर्मात्मा क्षत्रिय भी 
किस प्रकार जीवन यापन करे? (कर्थं च राजा वतत लोके कलुषता गते । 
कथमथच्च धर्माच्च न हीयते परंतप ॥ १३९।८) 


१४४ सारत-सावित्री [ १२. शान्तिपव 


इस प्रश्‍न के उत्तर में प्रजाओं के योगक्षेम और सुवृष्टि को राज्य 
का मूल कहा गया है । अतः उस प्रकार का भयंकर समय आ जाने पर 
राजा ओर प्रजा दोनों यही कर सकते हैँ कि अपने विज्ञान या बुद्धि से 
काम ले । 

इसके समर्थन में विइत्रामित्र की कहानी दी गई है कि भूख से पीड़ित 
होकर उन्होंने श्वपचों के गाँव में कुत्ते का मांस खाकर अपने प्राणों की 
रक्षा की । ऐसा करने में कोई पाप नहों है, क्योकि आत्मा की रक्षा मुख्य 
धर्म हें। अपनी आत्मा सबसे बड़ा मित्र हैं। आत्माप्रिय और पज्यतम 
हे । उसकी रक्षा करना ही धम हे उसमें खाद्य-अखाद्य का विचार नहों 
करना चाहिए । एसा विचार रखकर मनष्य जीवन की रक्षा करे। यदि 
वह जीवित रहता है, तो फिर वहुत-से कल्याण जीवन में आते हैं । 

इसके उत्तर में प्रश्‍न उत्पन्न होता है कि यदि ब्राह्मण ऋषि के लिए 
कुत्ते का मांस-भक्षण ठोक मान लिया जाय, तो फिर दस्युओं के लिए 
और कौन-सी मर्यादा रहेगी । धर्म शब्द का अर्थ शिथिल हो जायगा । 
इसका समाधान यह कहकर किया गया हैं कि ऐशी परिस्थिति में शुद्ध 
शास्त्र की दुहाई देना ठोक नहीं, बल्कि वृद्धि से उस गांठ को खोळना 
चाहिए। इस विषय में अनेक प्रकार से बुद्धियों का विस्तार ऋरषियों ने 
किया हुँ, उनके अनुसार काम करने का मनुष्य को अधिकार है । राजा 
को उचित हैं कि अनेक प्रकार को प्रज्ञाओं से काम ले । लोक में जहाँ-तहाँ 
एसी प्रज्ञाएँ भरी हुई हैं। सव जगह उन्हें शास्त्र से सिद्ध नहीं किया 
जाता । यह विचार-स्वातन्त्र्य का सिद्धान्त था । एक ओर शास्त्र है । 
दूसरी ओर मनुष्य को प्रज्ञा अपनी समझ-बूझ से चलती हैं। बुद्धि से 
उत्पन्न धर्म का पालन भी एक विधान हैं । विजयेच्छु लोग बुद्धि का आश्रय 
लेकर विजय प्राप्त करते हूँ । धर्म की एक शाखा नहीं हूँ, वह बहुत 





एतां बुद्धि समास्थाय जीवितव्यं सदा भवेत्‌ । 
जीवन्पुण्यमवाप्नोति मरो भद्राणि पञ्यति ॥| (१३९।९३) 


PP SP 


re तनमन निशाना नाना कर पतला त जत कक पा का... शकक, 
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शाखाओं वाला महावृक्ष है । ( नेकशाखेन धर्मेण राज्ञां धर्मो विधीयते ) 
अपनी प्रज्ञा के अनुसार धर्म का पालन ठीक मार्ग है। नहीं तो किये 
हुए कर्म का लोग उलटा अर्थ लगा लेते हैं । कुछ व्यक्ति सम्यग्‌ विज्ञानी 
होते हैं और कुछ मिथ्या विज्ञानी । जिसमें जैसी वृद्धि होती है, उसी के 
अनुसार वह वेसा करता है । धर्म के लुटेरे शास्त्र को भी चुरा लेते हैँ । 
और, वे अथ को उलटे-पुलटे रूप में रखते हैं। शास्त्र में दोप निकालने 
वाले ऐसे व्यवित शास्त्र के चोर होते हैँ वे दूसरे को विद्या की निन्दा 
करके अपनी विद्या को ठीक वताते हैं । ऐसे लोग विद्या बेचने वाले बनिये 
हैँ वाणी की छुरी से वे विद्या के फल को निचोड लेते हैं। ऊपर जो 
कहा गया है वह बृहस्पति के लोकायत मत को लक्ष्य करके कहा गया है ।' 
धर्म के निर्णय में शास्त्र का कुछ प्रमाण नहीं है। घर्म मनुष्य की निजी 
बुद्धि पर निर्भर है । पूर्वकाल में शुक्राचार्य के राजधर्म में शास्त्र और 
बुद्धि इन दोनों को प्रमाण माना गया था । 

इस अध्याय में बुद्धि स्वातन्त्र्य पर जो,इतना वल दिया गया है और 
धर्म-कर्म के निर्णय में उसकी सबसे अधिक दुहाई दी गई है, वह वाहर से 
आए हुए शक-कुपाण-वंशी राजाओं की राजनीति जान पड़ती है । मालवा 
के क्षत्रप, मथुरा और तक्षशिला के क्षत्रप यवन और यूनानी राजनीति 
के मानने वाले थे । उन्हीं के सिद्धान्तों का अध्याय १४० में प्रतिपादन 
ज्ञात होता हैं । किन्तु इस विषय में अधिक अन्वेषण की आवश्यकता है। 

अध्याय १४१-१४५ में जो कपोत-कपोती के आतिथ्य घम का ज्वलंत 
दृष्टान्त हुँ, वह भी उन्हीं की कहानियों से छिया गया जान पड़ता हैं । 
दृष्टान्त म कहा गया है कि पेड़ पर घोंसला बना कर रहते हुए कपोत- 
कपोती ने पेड़ के नीचे आए हुए एक वहेलिये को अपना अतिथि मानकर 
उसको क्षुधा निवृत्ति के लिए अपने शरीर का मांस दे दिया । इसके पुण्य 
फल से वे दोनों विमान में,बैठकर स्वर्ग चले गए । यह आख्यान अभिप्राय 





१. इति वाहंस्पतं ज्ञानं प्रोवाच मघवा स्वयम्‌ । (अ० १४०।१७) 
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और भाषा शैली की दृष्टि से उसी युग का है जब आर्यश्र की जातक- 
माला लिखी गई । इसकी त्याग वृत्ति वैसी ही है जैसी दिव्यावदान के 
चन्द्रप्रभ राजा के शिरोदान की । 

राजा के आपद्‌ धर्म का एक दृष्टान्त जनमेजय की कहानी है जिसे 
ब्रह्म हत्या का पाप लगा था । ऋषि इन्द्रोत ने राजा से अइवमेध यज्ञ 
कराया, जिससे वह पाप से मुकत हो गया । (अ० १४८) 


अध्याय १४९ में गृध्र-गोमायु संवाद के रूप में अनिर्वेद के सिद्धान्त 
का निरूपण किया गया है \(अनिवदः सदा कार्यो निर्वेदाद्धिकुतः सुखम्‌ । 
१४९।६२) । कथा. है कि एक ब्राह्मण बालक मर गया था, किन्तु शिव 
की कृपा से वह पुनः जीवित हो गया । ऐसा जान पड़ता हैं कि इस प्रक- 
रण में वोद्धों के विज्ञानचाद का निरूपण किया गया है । वह विज्ञान ही 
मानों मृतक-संजीवनो थी । गृध्र और गोमायु दोनों विज्ञानवाद के विद्वान्‌ 
थे । (तयोर्विज्ञानविदुपोद्वयोः १४५।१०४)। विशेषतः सियार के वाक्य और 
तक विज्ञानवाद के समर्थन में हो थे। वोौद्धों के श्य्गालोबाद सुत्तन्त' और 
शान्तिपर्वं के अध्याय १४९ में वणित इन्द्र-श्रुगाल संवाद की सामग्री भी 
इस विषय में द्रष्टव्य हूं । 


१८४ ; 
८ जले i सृऽ सू 

प्रज्ञादशन सें गुणों की मान्यता ओर दोष 

अध्याय १५०-१५१ में एक बहुत ही मनोहर कहानी दी गयी है। 
उसका उदेश्य यही बताना हैं कि बलवान्‌ शत्रु से लोहा लेकर भी दुर्बल 
राजा प्रज्ञा या बुद्धि के जोर से कँसे अपनी रचा कर सकता हैँ । कहते हैं 
कि हिमालय में सेमल का एक बड़ा पेड़ था। उसके गुद्द , शाखा और पत्ते 
सब सकुशल देखकर नारद ने पूछा कि पहाड़ की चोटियों और बड़े-बड़े 
वृक्षों को उखाड़ फेंकने वाले बलवान वायु के होते हुए तुम इतनी अच्छी 
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दशा में कैसे हो? सेमल ने कहा, “मैं बुद्धि के बल से अपनी रक्षा करता 
हूँ ।” यह सुनकर नारद ने वायु से चुगली खाई, जिसे सुनकर वायु क्रुद्ध 
हुआ और सेमल पर चढ़ाई करने के लिए उस जंगल में आया । यह देख- 
कर सेमल ने सोचा, “कोई दूसरा वृक्ष मेरे समान बुद्धिमान्‌ नहीं है। मैं 
अपने बुद्धिबळ से इस भय को पार करूंगा! । | 

तब सेमल ने अपनी पत्तियाँ, टहनियाँ और शाखाएँ गिरा दीं। वह 
मोटे गृहों के साथ ठूठ मात्र बन गया। उसने मुस्कुराकर वायु का 
मकावला किया और वायु का अन्धड़ उसका कुछ न विगाड़ सका । अच्छी 
नीति तो यही है कि दुर्बल वलवान्‌ के साथ वैर न करे, किन्तु यदि मौका 
पड़ ही जाय तो बुद्धि से अपनी रक्षा करनी चाहिए । 


लोभ 
प्रशन यह उठाया गया है कि राजा के सबसे बड़े पापों में कौन बड़ा 
पाप है? उत्तर में कहा गया हैं कि लोभ सबसे बड़ा दुष्कर्म है । लोभ 


से क्रोध, लोभ से काम, लोभ से मोह, माया, अभिमान, अकड़, जुआ, 
लज्जा का परित्याग, श्री नाश और धर्म संक्षय, चिन्ता और अप्रज्ञता सभी 
कुछ लोभ से हो जाता हैं। 

अन्याय, वितर्क, विकर्म, कूट विद्या आदि, रूप ओर ऐश्वर्य का मद, 
सव में अविश्वास, कुटिलता, सव में अयुक्तता और अभिद्रोह, पराये 
धन का हरण, परस्त्री पर कुदष्टि, वाग्वेंग, मानस वेग, निन्दा वेग, 
काम और भूख का वेग, दारुण मृत्यु, ईर्ष्या वेग, मिथ्या वेग, रस लोलु- 
पता, श्रोत्र वेग, निन्दा और शेखो, मात्सर्य, दुष्क, सव तरह का साहस 
ये सब लोभ से उत्पन्न हो जाते हैं । ब॒ुह्मा होता हुआ भी व्यक्ति इन्हें नहीं 
छोड़ता । जितना अधिक मिलता है, उतना ही अधिक लोभ बढ़ता हैं, 


१. किं तु बुद्धया समो नास्ति मम कश्चिद्वनस्पतिः । 
तदृहं बुद्धिमास्थाय भयं मोक्ष्ये समीरणात्‌ ॥ (१५१।१६) 
~ ० श] € 
२. तस्माह्वेरं न कुवीत दुबछो बळबरत्तरः | (१५१।२७) 


५ 
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जिस प्रकार समुद्र का पाट बड़ो-वड़ी नदियों के जल से भी पूरा नहीं 
भरता । अतएव अपने आप को जीतकर लोभ को वश में करना चाहिए । 
शास्त्रों के पण्डित भी, बड़े लोगों के बड़े-बड़े संशयो को अपनो बुद्धि से 
काटने वाले व्यक्ति भी लोभ के जाळ में फंस जाते हैं । ऐसे लोग अपने- 
अपने झंडे लगाकर संसार को मूड़ लेते हैं ।' 
एक सनातन मार्ग को मेंटकर अपने युक्ति वल से वे धर्म की संकड़ों 
राहें निकाल देते हैं । लोभ से ग्रस्त होकर वे संस्था को बेच डालते 
हैँ । लोभ से ग्रस्त बुद्धि वाले लोगों में दर्प, क्रोध, मद, स्वप्न, हर्ष, शोक, 
अतिमानिता ये दोप भी आ जाते हैं। 
इसी प्रसंग में प्रज्ञादर्शन के अनुयायी बुद्धिमान्‌ व्यक्तियों के गुणों को 
भी एक लम्बी सूची दी गई है । जैसे शिष्टाचारप्रिय, दान्त, सुख-दुःख में 
समभाव वाले, सत्यपरायण, दाता, याचना रहित, दयावान, पितृ, देवता 
और अतिथियों के प्रेमी, सर्वोपकारी, धीर, सर्वभूतहितकारी, सब कुछ दे 
डालने वाले, घर्म कार्यो में पारंगत और अविचल, असंभिन्न-वृत्त, अत्रास- 
दायक, अरौद्र, सत्पथ में स्थित, काम-क्रोध रहित, निरहंकारी, सुब्रती, 
स्थिर और मर्यादावान्‌ व्यक्तियों के पास जाकर धम के विपय में प्रश्‍न करना 
' चाहिए, क्‍योंकि वे भूमि या यश के लिए धर्माचरण नहीं करते। वह तो 
उनका स्वभाव ही हो जाता है । भय, क्रोध, चापल्य, शोक, धर्म का 
दिखावा, गृह्य, आदि उनमें नहीं होता । वे लोभ-मोह रहित होते हैं ।* 
(अ० १५२) 





१. धमचैतंसिकाः क्लुद्रा सुप्णान्ति ध्वजिनो जगत। (१५२।१६) 
२, शिट्टांस्तु परिएच्छेथा यान्वक्ष्यामि झुचित्रतान्‌ । 
येपु व्रृत्तिभयं नास्ति परलोकभयं न च ॥२०॥ 
नामिषेषु प्रसङ्गोऽस्ति न प्रियेप्वग्रियेषु च। 
शिष्टाचारः श्रियो येषु दमो येषु प्रतिष्ठित: ॥२१॥ 
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अज्ञाच 

लोभ का वर्णन करने के वाद कहा गया है कि उसी का दूसरा रूप 
अज्ञान है ।) 

अज्ञान के लक्षण ये कहें गए हैँ-- 

राग, द्वेप, मोह, हप, शोक, अभिमानिता, काम, क्रोघ, दपं, तन्द्रा, 
आलस्य, इच्छा, द्वेष तथा दूसरे की बढ़ती से जलन । 

लोभ से सब दोप आ जाते हैं, इस लिए लोभ का त्याग करना 
चाहिये । जनक, युवनाश्व, वुपोदभि एवं प्रसेनजित्‌ ये राजा अपनी 
निर्लोभता से स्वर्ग के अधिकारी हुए । 

दम-प्रशांसा 

अ० १५४ में प्रश्न उठाया गया है कि लोक में अनेक दर्शन हैं और 
धर्म के अनेक प्न है, उन सवमें उत्तम कौन हुँ? इसका सुनिश्त 
सुखं दुःखं परं येषां सत्य येषां परायणम्‌ । 
दातारो न गृहीतारो दयावन्तस्थेव च ॥२२॥ 


पितृदेवातिथेयाश्च नित्योय॒क्तास्तथव च। 
सर्वोपकारिणो धीराः सवधर्मानुपालकाः ॥२३॥ 
सवंभूतहिताश्चैच सवदेयाश्च भारत । 


न ते चलगितु शाक्या धमव्यापारपारगा: ।।२३॥ 
न तेषां भिद्यते वृत्त यत्पुरा साधुभिः कृतम्‌ । 
न त्रासिनो न चपला न रोद्राः सव्पये स्थिताः ॥२७॥ 
ते सेव्याः साधुभिनित्यं येष्वहिंसा प्रतिष्टिता । 
कामक्रोधव्ययेता ये निमंमा निरहंकृताः । 


सुब्रताः स्थिरमर्यादा तानुपास्व च झूच्छ च ।॥२६॥। 
( अ० ६५२) 


अज्ञान चातिळोभश्चाप्येक जानीहि पाथिव । (१५३।९) 
२. महानयं धसपथो बहुशाखश्च भारत । 
कि सुवदेवेह धर्माणासचुश्रंछठसं मतम्‌ (।।१५४।३।। ) 
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उत्तर दिया गया है कि दम या विषयों से इन्द्रियजय यही सबसे 
श्रेष्ठ धर्म पथ है— 

धस्य ,विधयो नेके ते ते प्रोक्ता महपिसिः । 

स्वं स्वं विज्ञानमाश्रित्य दमस्तेषां परायणम्‌ ॥ ( १५४।६ ) 

निश्चित दर्शन बाले वृद्ध लोग दम को हो निःश्रेयस या मोक्ष कहते 
हैं । विशेषतः ब्राह्मण के लिए दम ही सनातन धर्म है । अदान्त को कोई 
क्रिया सिद्ध नहों होती । दान, यज्ञ औरस्वाध्याय सभी से बढ़कर दम हैं | 
दम तेज की वृद्धि करता है। दम परम पवित्र है । लोक में दम के तुल्य 
और धर्म नहीं है । दम से महान्‌ धर्म प्राप्त होता है । दान्त व्यक्ति सुख 
से सोता और सुख से जागता हैं। वह सुखपूर्वक लोक में विचरण करता 
है और उसका मन प्रसन्न रहता है। चारों आश्रमों के लिए दम को ही 
उत्तम व्रत कहा है । दम के लक्षण इस प्रकार है-- 

क्षमा, धृति, अहिसा, समता, सत्य, आर्जव, इन्द्रियों का निग्रह्‌, दक्षता 
मुदुता, ह्वी, अचंचलता, अकृपणता, संतोष, प्रिय बचन, असंशय एवं अनसूया, 
इन सवका सम्मिलित नाम दम है ( एपां समुदयो दमः ) । 

दमयुक्त व्यक्ति इन दोपों से अपने को बचाता है-काम. क्रोध, 
लोभ, दप, स्तम्भ और विकत्थन, मोह, ईर्ष्या एवं अपमान । 

दान्त व्यक्ति समुद्र के तुल्य होता है । उसके चित्त को कभी अवरुद्ध 
नहीं किया जा सकता । मैत्र, शीळसंपन्न, अच्छे सहायकों से युक्त, त्रिविध 
संगत से मुक्त, सुवृत्त, शोलसंपन्न, प्रसन्नात्मा, आत्मविद्‌ व्यक्त इस लोक 
में सम्मान और परलोक में सद्गति पाता हैं । 

इसी के साथ दम मार्ग को ग्रहण करने वाले वनवासो मुनि के जोवन 
का वर्णन किया गया हैं। उसे भूतों का भय नहीं और भूतों को उसका 
भय नहीं होता । सब कर्मों का संन्यास करके, तप का संन्यास, विविध 
विधाओं का संन्यास और सर्वस्व का संन्यास करने वाला व्यक्ति 

- कामों की ओर पुनः न लौटकर यहाँ सम्मान और पश्चात्‌ स्वर्ग प्राप्त 

करता है । दम का केवल एक ही दोष है, अर्थात्‌ उस व्यक्ति की क्षमा देख 


~ 
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कर उसे लोग अशक्त मान लेते हैं । इसमें एक बड़ा गुण भी है कि क्षमा- 
वान्‌ के लिये अधिक-से-अधिक लोग सुलभ हो जाते हैं । दान्त व्यक्ति जहाँ 
रहता है, वहीं भरण्य और आश्रम वन जाता हैं ( अ० १५४ ) 
तपःप्रशंसा 

दम के प्रसंग में तप को महिमा का वर्णन किया गया है । प्रजापति ने 
इस विश्व को तप से ही बनाया । उत ऋषियों ने तप से ही वेदों को प्राप्त 
किया । सिद्ध लोग तप से ही तीनों लोकों को देखते हैं, और भौषधियाँ, 
तीनों विद्याएँ तप से ही सिद्ध होती हैं सव साधनों का मल तप हैं । 

जो दुष्ध्राप्य हो, जो समझने में वृद्धि के लिए दुर्गम हो, जो कठिनाई से 
वश में आने योग्य हो, और मनके उत्साह से बाहर का हो, वह सब तप से 
प्राप्त किया जाता हैं । तप की शक्ति से वाहर कुछ नहीं हे। 

यद्यपि तप के बहुत से मार्ग हैं, किन्तु निवृत्ति-पूर्वक जीवन एबं अनशन 
से वढ़कर कोई तप नहों । अहिसा, सत्यवचन, दान और इऱ्द्रिय-निग्रह ये 
तप हैं, कितु अनशन से बढ़कर नहीं । ऋषि, देव, पितर, मनुष्य और पशु 
तथा और भो जो चराचर प्राणो हैँ, सव तपपरायण होकर तपसे ही सिद्धि 
प्राप्त करते हैं । तप से देवत्व भी मिल सकता है । 

सत्य को प्रशंसा 

इस प्रसंग में तप के अनन्तर सत्य के विषय में प्रश्‍न किया गया है। 
सत्य का क्या लक्षण हे और उससे किस फल की प्राप्ति होती है । सन्तों का 
धर्म सत्य है । सत्य ही सनातन धर्म है। चारों वर्णों की अविकारित स्थिति 
सत्य से ही प्राप्त होतो है। सत्य ही घर्म, तप और योग है । सत्य हो 
सनातन धर्म है। सत्य हो परम यज्ञ है । सत्य में सब प्रतिष्ठित हैं । लोक 
में सत्य के १३ प्रकार है— 

सत्य, समता, दम, अमात्सर्य, क्षमा, हो, तितिक्षा, अनसूया, त्याग, 
ध्यान, आर्यत्व्र, स्थिर घृति, एवं अहिसा । सत्य सदा अव्यय और अवि- 
कारी रहता है । योग से सत्य की प्राप्ति होती हूँ। सत्य की परिभाषा में 
आने वाले दूसरे गुण अमात्सर्य, दान, धर्म में संयम, प्रशान्त वचन, 
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ही, तितिक्षा, क्षान्ति, स्नेह का त्याग, विषयों का त्याग, रागद्वेष का त्याग, 
वीतराग, शुभाशुभ कर्मो का निराकरण, सदा क्षमा और सत्य हैं । पण्डित 
ही भय और क्रोध से ऊपर उठ कर धृति प्राप्त करता है। मन, कर्म, और 
वाणी से सब भूतों में भद्रोह का और अनुग्रह का भाव, यह सज्जन का 
लक्षण है। सत्य की परिभाषा में आने वाले गुणों का अन्त नहों है । अतः 
ब्राह्मण, पितृगण और देवता सभी सत्य की प्रशंसा करते हैं । सत्य से बड़ा 
घमं नहीं है और झूठ से बड़ा पाप नहीं है । घर्म की टेक सत्य है। इसलिए 
कभी सत्य का लोप नहीं करना चाहिए ।' दान, यज्ञ, ब्रत, अग्निहोत्र और 
वेद ये सब सत्य के रहने से ही पास आते हूँ । 
क्रोधादि दोष निवृत्त 
क्रोध, काम, शोक, मोह, विवित्सा, परनिन्दा, मद, लोभ, मात्सर्य, 
ईर्ष्या, कुत्सा, असूया, कृपा, ये तेरह दोष मनुष्य की नैतिक हानि करते हैं । 
इससे दुःख और पाप होता हैं । 
दोषों की उत्पत्ति के विषय में कहते हैं कि लोभ से क्रोध होता हँ। पर 

दोषों से क्रोध बढ़ता है । क्षमा से शान्त होता है। श्री से लोभ को निवृत्ति 
हो जाती हैँ । संकल्प से काम होता हैं सेवन से काम बढ़ता हैं। तत्त्व- 
ज्ञान से वह दूर होता है । अल्पबुद्धि पुरुषों को शास्त्रों में विरोध लगता 
है । कामना से वस्तुओं को प्राप्त करने की इच्छा बढ़ जाती है, जिसकी 
निवृत्ति तत्त्व-ज्ञान से ही होती है। प्रीति से शोक होता हैं वियोग उस शोक 
का कारण वन जाता हैं। जब प्रीति के लिए कोइ अर्थ नहीं रहता, तो 
व्यक्ति नष्ट हो जाता हैँ । लोभ और क्रोध से अपने प्राण दूसरे के वश में 
हो जाते हैँ । सब भूतों में दया और निर्वेद से अत्यन्त परवशता दूर होती 
है । सत्य के त्याग से मात्सर्य उत्पन्न दूर होता है और मनुष्य का मन 

अहित में लग जाता है । साधुओं की सेवा से इसको निवृत्ति हो जाती हैं । 


१. नास्ति सत्यात्परो धर्मो नानृतात्पातकं परम्‌ । 
स्थितिर्हि सत्यं धमंस्य तस्मात्सत्यं न लोपयेत्‌ | ( १५६।२४ ) 


Fr 
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कुल, ज्ञान और ऐश्वर्य से शरीरधारियों में मद उत्पन्न हो जाता है। इन्हीं 
के शुद्ध विज्ञान से मद चला जाता है । काम और संघर्ष से ईर्ष्या होती 
है । प्रज्ञा के उदय से ईर्ष्या हट जाती हैं द्वेपपूर्ण असंगत वाक्यों से कुत्सा 
उत्पन्न हो जाती है। उसका निराकरण उपेक्षा से हो जाता है । यदि अप- 
कारी बलवान्‌ का प्रतिकार नहीं किया जाता तो असूया होतो है और 
करुणा के भाव से उसकी निवृत्ति होती है। कृपणों या दीनों को सदा देखते 
रहने से कृपा उत्पन्न होती है । धर्मनिष्ठा से वह शान्त हो जाती है । इन्हें 
हो जीतने से पाण्डवों की विजय और न जीतने से कौरवों को हार हुई । 
नृशंस या निष्ठुर व्यक्ति के लक्षण 

अध्याय १४८ में नृशंस व्यक्ति के लक्षण बताये गये हैँ । युधिष्ठिर ने 
प्रशनारम्भ करते हुए कहा कि मेने दयालु या कृपावान के विषय में तो सुना, 
किन्तु नृशंस व्यक्ति के लक्षण नहीं सुने। भीष्म ने उत्तर में किसी बहुत 
ही भयंकर व्यक्ति का चसरित्र-चित्रण करते हुए उसे नृशंसता का नमूना 
बताया । 
जो मनोभावना को छिपाकर रखता है और जिसके कमं से उसका 
उद्देश्य जाना जाता है, जो आक्रोश करता है, जो दूसरों को बन्धन में 
डालता है और दूसरे भी जिसे बन्धन में डालते हैं, जो अपने दान का बखान 
करता है, जो सवसे टेढ़ा बना रहता है, जो क्षुद्र, शठ और अपकारी, असं- 
भोगी, अभिमानी, व्यसनी और शेखीखोर, सब पर शंकाशीळ, कठोर, मखं 
और कृपण होता है, जो अपने वर्ग को प्रशंसा करता हूँ, जो आश्रमों से 
द्वेष करता है, जो धर्मो का संकर या वर्णसंकर करता हूँ, जो सदा हिसामय 
आचरण करता है, जिसमें कोई विशेष गुण नहीं होता, जिसमें बहुत तरह 
का झूठ भरा हो, जो बहुत लोभी, निष्ठुरकर्मा, जो धमंशील गुणवान्‌ को 
पापी समझता है, जो अपने स्वभाव के अनुसार किसी का विश्वास नहीं 
करता, जो पराए दोषों और रहस्यों का भण्डाफोड़ करता है, और 
उनके कार्यो में विघ्न डालता है, जो अपने उपकारी को ठगिया समझता 


- ॥ १ कर नी 
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है, उपकारी को धन देकर संताप करता है, जो स्वयं अच्छे भोजन करके 
दूसरों को नहीं देता, ऐसे व्यक्ति को नृशंस कहते हैं । ऐसे नृशंस व्यक्ति 
को सदा दूर रक्खे और आप उससे दूर रहे । ( अ० १५८ ) 

अ० १५६ में अनेक प्रकार के आचार-स्खलन, पाप और उनके 
प्रायङ्चित्तों का वर्णन मानव धमंशास्त्र अध्याय ११ के आधार पर किया 
गया है। यहाँ अ० १५० से १५८ तक सत्य, तप अक्रोध, अलोकादि गुणों 
की जो प्रशंसा भौर कुछ पापों को निन्दा पायी जाती है, वह प्रज्ञा दर्शन 
का विषय था । यह आवश्यक समझा जाता था कि प्राज्ञ या पण्डित को 
न केवल इस त्रिपय का ज्ञान होना चाहिए। बल्कि ये गुण उसके जीवन में 
भी आने चाहिएं । तभो वह स्वयं आपत्ति से बच कर लोगों को बचा 
सकता हैँ इसो कारण यह प्रकरण आपद्धर्म के अंत में संकलित कर दिया 
गया । 

नृशंस व्यक्ति का घोर रूप बता कर तलवार की उत्पत्ति का लम्बा 
वर्णन किया गया है। भीष्म और युधिष्ठिर को संवाद के पुछल्ले के रूप 
में माद्रीपुत्र नकुल ने प्रश्न किया कि तलवार की उत्पत्ति कैसे हुई ? भीष्म 
ने वताया किसब हथियारों में तलवार बढ़कर है। उसको उत्पत्ति के विपय 
में ऐसा कहा जाता है कि पूर्व युग में देवासुरों में घोर युद्ध हुआ । उसमें 
देवों की बुरी हालत हुई । तब ब्रह्मा ने तलवार का दर्शन किया, जो २२३ 
अंगुल बड़ो तलवार थी । वह निस्त्रिश कहलायी । ब्रह्मा ने उसे शंकर को 
दिया।रुद्र ने उसे लेकर जो हड़कम्प मचाया उससे चारों ओर काई-सी फट 
गई और असुरों का बुरा हाल हो गया । तब रुद्र ने उसे विष्णु को दिया कि 
वे उससे संसार की रक्षा और पालन कर सके । उन्होंने उसे मारीचि को 
दिया । मरीचि ने ऋषियों को, ऋषियों ने इन्द्र को, इन्द्र न लोकपालों को, 
लोकपालों ने सूर्यपुत्र मनु को, मनु ने क्षुप को, क्षुप ने इक्ष्वाकु को, इक्ष्वाकु 
ने पुरुरवा को, उसने आयु को, आयु ने नहुष को, नहुपने ययाति को, 
ययाति ने पूरु को, पूरु ने आमूर्तरयस को, उसने भूमिशय को, उसने दुःपन्त- 
पुत्र भरत को, भरत ने ऐडविड को, ऐडविड ने घुन्धुमार को, धुन्धुमार ने 


a हे 
१ कौ 
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काम्वोज को, काम्बोज ने मृचुकुन्द को, मुचुकुन्द ने मरुत्त को, मरुत्त ने 
रैवत को, रैवत ने युवनाश्व को, युवनाइव ने रघु को, रघ नेहरिणाश्व को 
हरिणाइव ने शुनक को, शुनक ने उशीनर को, उशीनर ने भोजवंशी यादवों 


को, यादवों ने शिवि को, शिवि ने प्रतदन को, प्रतर्दन ने अष्टक को, उसने 
रुशदश्व को, रुशददव ने भरद्वाज को, उसने द्रोण को, द्रोण ने कृप को, और 


कृप से उसे आप ने पाया । ( अ० १६० ) 

यहां लेखक ने यह ध्यान रक्खा है कि तलवार की उत्पत्ति में ब्रह्मा, 
शिव और विष्णु तीनों देवों ने भाग लिया और उसकी परम्परा जीवित 
रखने में सूर्यवंश. चन्द्रवंश, प्रुवंश, यदुवंश के राजाओं एवं भरद्वाज, द्रोण, 
कृपाचार्य “गदि क्षत्र-ब्राह्मणों ने भाग लिया और अन्त में वह तलवार 
युधिष्ठिर के हाथ में आयी, जिससे धर्मराज्य की स्थापना हुई। 

राजधर्म प्रकरण का लगभग अन्त करते हुए एक महत्त्वपूर्ण प्रश्न यह 
उठाया गया कि मिवर्ग में कौन छोटा और कोन बड़ा हैं? (अ० १६१) इस 
पर भोप्म चुप रहें, पर विदुर ने घमं को त्रिवर्ग में श्रेष्ठ बताया । घर्म से 
ऋषियों ने इस लोक को पार किया । धर्म में ही यह लोक प्रतिष्ठित 
धर्म से देवताओं ने स्वर्ग पाया । वर्म में हो अर्थ भी संनिविष्ट हुँ। घम 
को मनोपी श्रष्ठ, अथ को मध्यम और काम को अधम कहते हं । 

इसके वाद अर्जुन ने अर्थ को प्रशंसा की। यह भूमि कमभूमि हे, यहाँ 
वार्ता या अर्थशास्त्र प्रशंसनीय है ( कमभूमिरियं राजन्‌ इह वार्ता 
प्रदास्यते ) । कृषि, बाणिज्य, गोरक्षा और विविध शिल्प ये सव अर्थ के 
अधीन हैं । बिना अर्थ के धर्म, काम नहीं हो सकते । विजयी अर्थवान्‌ 
व्यक्ति ही धर्म को आराधना कर सकता है । वही काम का उपभोग भी 
कर सकता है । धर्म और काम दोनों अर्थ के अवयव हैं । अर्थ सिद्धि से 
दोनों की पति होती हे । अर्थसंपम्न व्यक्ति की लोग ब्रह्मा की तरह पजा 
करते है । लोग अपने-अपने रास्ते पर चलते हूँ कोई अथ चाहते हैं, कोई 
स्वगं । 


अर्जुन की बात का नकुल और सहदेव ने भी समर्थन किया । तब 
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भीम बोले कि मेरी सम्मत्ति में काम त्रिवर्ग में सवसे बड़ा है । विना काम 
के कोई अर्थ नहीं चाहता । विना काम के कोई धर्म की इच्छा नहीं 
करता । काम से ही युक्त होकर ऋषि तपस्या में लगे कि इससे स्वर्ग के 
भोग से सुखी होंगे । काम से संयुक्त मनुष्य स्वाध्याय. करते हैं, यज्ञ, दान 
करते हैँ एवं समुद्र यात्रा पर चले जाते हैं । काम के अनेक रूप हैं। सब 
कुछ काम का ही विस्तार है। न पहले कभी था, न है और न भविष्य में 
काम से बढ़कर कुछ होगा । काम ही धर्म, अर्थ का आश्रय है । जैसे दही 
से नवनीत निकलता है, वैसे ही घर्म और अर्थ का फल काम है। खली से 
तेल अच्छा है । मठ्ठे से घृत अच्छा हैं काष्ठ से फूल और फल अच्छे 
हैं, वेसे ही धर्म, अर्थ से काम अच्छा है । 
काम की चोट बड़ी गहरी होती हे । सुन्दर स्त्रियों के रूप में काम 
का धावा होने पर कोई ठहर नहीं पाता । मेरी तो ऐसी सम्मति हैँ, पर 
अच्छा तो यह है कि त्रिवर्ग का एक साथ संतुलित सेवन किया जाय। यह 
सुनकर युधिष्टिर कहा, “शास्त्रों की राय अलग-अलग, हैं । में समझता हूँ 
कि जो धर्म, अर्थ, काम इन तीनों में नहीं फंसता, उसका जीवन अच्छा 


यो चेन पापे निरतो न एुण्ये 
नाथे न धमे सनुजो न कामे । 
चिसुक्तदोषः समलोधए्काञ्चनः 
स्र सुच्यते ठुःखसुखार्थसिद्धेः | (१६१।४२) 
पाप और पुण्य को, मिट्टी के ढेले और सोने को एवं धमं, अर्थ और 
काम को एक सा समझने वाला ब्यक्ति अच्छा हैं पर उसे दोषों से रहित 
होना चाहिए । इसके बाद उन्होंने भीष्म की अर्थ युक्त वाणो की प्रशंसा 
की । ( अ० १६२) 
कृतघ्न की निन्दा 
राजनीति शास्त्र के अन्त में एक ऐसे व्यक्ति के विषय में प्रश्न किया 
गया, जिसमें नीति ओर आचार के सभी दोष होते हैं और जो आगे-पीछे 
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गुप्त-प्रकट सभी तरह से हिसा और प्रहार करता है। ऐसे.व्यक्ति की 
राजनैतिक संज्ञा कृतघ्न हैं। कोई भी ऐसा दोष नहीं जो क्कतघ्न में न 
पाया जाता हो । कृतघ्न के लक्षण विस्तार से कहे गए हैं । 

इसके विपरीत कुलीन, वाक्य-सम्पन्न, ज्ञान-विज्ञान में निपुण, 
मित्रज्ञ, कृतज्ञ, सर्वज्ञ, शोक-रहित, माधुर्ययुक्त, सत्यसंघ, जितेन्द्रिय, 
व्यायामशील, रूपवान्‌, गुण-सम्पन्न, दोपविहीन, खेदरहित, यथाशक्ति कार्य 
करनेवाले, शास्त्रों के अर्थ में निपुण, कार्य-परायण, विश्‍वस्त, वन्धुवत्सल, 
मिट्टी और सोने को समान माननेवाले, अभिमान-रहित, स्वाम्यर्थपरा- 
यण--एऐसे श्रेष्ठ पुरुषों से राजा को संधि करनी चाहिए और ढूँढ ढेंढ़कर 
उनका संग्रह करना चाहिए। सदा शास्त्रों पर आरूढ़ रहने वाला, जित- 
क्रोध, बलवान्‌, रणप्रिय, क्षमायुक्त, शील-सम्पन्न पुरुष संधि के योग्य है। 


अन्त में कृतघ्नता को चरम सीमा दिखाने के लिए एक कहानी कही. 


गई । मध्य देश का कोई ब्राह्मण उत्तर दिशा में म्लेच्छों के देश में गया । 
वहाँ वह शबरों के ग्राम में वस गया । वहाँ दस्युराज से उसे धन और 
जीविका मिल गई । फिर कभी समुद्र की ओर जाने वाले एक सार्थ के 
साथ वह पूर्व दिशा में समुद्र के तट पर रहने वाले किसी दिव्य पक्षी के 


"I. 


घर पहुँचा और उससे अपनी निर्धनता का हाल कहा । पक्षी ने उसे अपने | 


मित्र एक महात्मा राक्षस के यहाँ भेज दिया और यह भी कहा कि राक्षस 
उसे बहुत धन देगा । ऐसा ही हुआ । उस धन को लेकर वह पक्षिराज 
के पास आया । वहाँ माग में भोजन के लिए मांस की छिप्सा से उसने 
पक्षिराज को भी मार डाला। अपने मित्र का वध सुनकर राक्षस को बहुत 
दुःख हुआ और उसने ब्राह्मण के बहुत से टुकड़े करवा कर उसका मांस 
दस्युओं को दे दिया । पर दस्युओं ने कृतघ्न का मांस नहीं खाया तया 
कीड़ों ने भी उसे नहीं छुआ । तब देवों की गौ सुरभिके फेन से पक्षिराज 


जीवित हो गए और उनके कहने से देवराज इन्द्र ने ब्राह्मण को भी अमृत - 


छिड़क कर जीवित कर दिया । पक्षीराज ने वह सुवर्णऔर घन उस कृतघ्न 
ब्राह्मण देकर उसे उसके घर भेज दिया । इस कहानी में कृतघ्त व्यक्ति के 
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पाप की पराकाष्ठा दिखाई गई है । इस प्रकार राजधर्म से संबंधित आपदु- 
धर्म का प्रकरण समाप्त हुआ । 

जो लोभी, क्रुर, धर्मत्यागी, कपटी, शठ, क्षुद्र, पापाचारी, सव पर 
सन्देह करने वाला, आलसी, दीर्घसृत्री, कुटिल, निन्दित, गुरुपत्नीगामी, 
संकट के समय साथ छोड़कर चल देने वाला, दुरात्मा, निलज्ज, सव ओर 
पाप पूर्ण दृष्टि डालने वाला, नास्तिक, वेदों को निन्दा करने वाला, इन्द्रियों 
को खुला छोड़कर जगत्‌ में इच्छानुसार विचरने वाला, झूठा, सबके ट्रेष 
का पात्र, अपनी प्रतिज्ञा पर स्थिर न रहने वाला, चुगलखोर, अपवित्र 
बुद्धि वाला, ईर्ष्यालु, पापपूर्ण विचार रखने वाला, दुष्ट स्वभाव वाला, मन 
को वश में न रखने वाला, नृशंस, धत, मित्रों को बुराई करने वाला, सदा 
दूसरों के धन को लेने की इच्छा रखनेवाला, यथाशकित देने वाले पर भी 
संतुष्ट न रहने वाला, मन्दबुद्धि, मित्र को भी सदा धैर्य से विचलित करने 
वाला, असावधान, वेमौके क्रोध करने वाला, अकस्मात्‌ विरोधी होकर 
कल्याणकारी सुहुदों को भी त्याग देने वाला, अनजान में थोड़ा-सा भी 
अपराध बन जाने पर मित्र का अनिष्ट करनेवाला, पापो, अपना काम बनाने 
के लिए ही मित्रों से मेल रखने वाला, वास्तव मे मित्रद्वेषी, मुख से मित्रता 
की बातें करके भीतर से शत्र भाव रखने वाला, कुटिल दृष्टि से देखनेवाला, 
विपरीतदर्शी, भलाई से कभी पीछे न हटने वाले मित्र को भी त्याग देने 
चाला, शराबी, द्वेषी, क्रोधी, निर्दयी, क्रूर, दूसरों को सताने वाला, मित्र- 
द्रोही, घ्राणियों की हिसा मे तत्पर रहने वाला, कृतघ्न तथा नोच हो, संसार 
में ऐसे मनुष्य के साथ कभी सन्धि नहीं करनी चाहिए । 


° € € 
[ शान्तिपव का आपद्धम पच समाप्त हुआ | 
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मोक्षधमे पव 
( अ० १६८-३५३ ) 
९ ९ और विश CE 
मोक्षथमं का अथ और विभिन्न दृष्टियां 
शान्तिपर्व का तीसरा भाग मोक्षघमं पर्व के नाम से प्रसिद्ध है । यह 
परिमाण में राजधम और आपद्धर्म को मिलाकर दोनों से बड़ा हैं । 
यह शान्तिपर्व का हीरक है। इसके १८६ अध्यायों में धर्म और दर्शन की 
सामग्री का अपरिमित भण्डार है । उसके तीन स्तर हैं। पहले स्तर में कई 
नास्तिक मतों का उल्लेख है, जिनका वर्णन बौद्ध साहित्य में मिळता है, 
जैसे नियतिवाद, अक्रियावाद । इसी के साथ ब्रह्ममूलक आस्तिक दर्शन 
का भी विस्तार से वित्रेचन है । दूसरे स्तर के कितने ही अध्यायों में 
सांख्य और योग, इन दो दर्शनों का वर्णन है। तीसरे में पञ्चरात्र, भागवत 
या नारायण-घर्म का वर्णन है । ( अ० ३२१-३५३ ) 
उस युग की शैली यह थी कि अनेक आचार्य मोक्ष-प्राप्ति के लिये 
अपना-अपना मत प्रकट करते थे और अपने शिष्यों में उसका प्रचार 
करते थे । उनका तथाकथित उद्देश्य मोक्ष-प्राप्ति था । इसीलिए उन्हें 
मोक्ष-धर्म शीर्षक के अन्दर संगृहीत किया गया हूँ। मोक्ष की ही संज्ञा 
परम गति थी । यह उल्लेखनोय हैं कि पाणिनि ने इन मतों का वर्गीकरण 
करते हुए इन्हें आस्तिक, नास्तिक और दैष्टिक (= नियतिवाद) मति कहा 
है । मति को ही दृष्टि या दिट्टि कहा जाता था । दृष्टि का अर्थ दृष्टिकोण 
अर्थात्‌ मोक्ष या जीवन के विषय में एक अभिमत या ज्ञापन हैं । यह भी 
स्मरणीय है कि इस प्रकार के संकड़ों मत थे और उनमें परस्पर आदान- 
प्रदान भो खूब रहता था । अतः एक-एक आचार्य को दृष्टि के अन्तर्गत 
एक मुख्य मत के अतिरिक्त कई अत्रान्तर मतों का संस्पर्श भी रहता था । 
इन सिद्धान्तों में से कुछ के वारे में नीचे बताया जा रहा है । 
लोकपर्याय वाद 
लोक में सब घटनाएं बारी-बारी से होती हैँ। यही लोकपर्याय 
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वृत्तान्त है, जिसे हम अपने चारों ओर घटित होता हुआ देखते हैं । सुख 
के वाद दुःख और दुःख के बाद सुख आता हैं। हम देखते हैं कि कोई 
दुःख में फंसा है और कोई सुख में लाहालोट हो रहा है, पर इसका कोई 
निश्चित कारण नहीं बताया जा सकता । आत्मा भी अपना नहीं हैं और 
कभी हो भी सकता है। ऐसे ही सारी पृथ्वी कभी अपनी होतो है, कभी दूसरे 
की । बुद्धि, तप, समाधि, ज्ञान, श्रुत इन्हें प्राप्त करके भी विवाद या दुःख 
हो सकता है । इस प्रकार की बुद्धि रखने से मुझे न हर्ष होता है, न 
शोक । में मानता हूं कि इस जीवन में संयोग और वियोग, संचय और 
व्यय दोनों अवद्यंभावी हैं । जैसे पानी में तरते दो काठ मिलकर अलग 
हो जाते हैं, वैसे ही प्राणी मिलते हैं और विछुड़ते हैं । इसलिये पुत्र-पौत्र, 
बन्धु-वान्धवों से स्नेह नहीं करना चाहिए, क्‍यों कि एक-न-एक दिन उनसे 
अलग होना पड़ेगा । यह जीव किसी अदृष्ट स्रोत से आया हैं और अदुष्ट 
में ही जा मिलेगा ।' 
हम देखते हैं कि सुख-दुःख-समत्व, हर्ष-शोक-समत्व और अव्यक्त 
आदि के जो सिद्धान्त गीता मे हैँ, वे लगभग यही हैं। तृष्णा से दु:ख होता 


£ 
० 


१. हृष्यन्तमवसीदन्तं सुखढुःखविपयये । 
आत्मानमनुशोचामि यो ममेष हृदि स्थितः ॥ 
आत्मापि चायं न मम सर्वा वा पृथिवी मम ॥१३॥ 
यथा सम तथान्येषामिति बुद्धया न ने व्यथा । 
एतां बुद्धिमहं प्राप्य न प्रहृष्ये न च व्यथे ।।१४॥। 
यथा काष्टं च काष्ठ च समेयातां सहोदधौ । 
समेत्य च व्यपेतायां तदूचद्‌ मृतसमागम: ॥।१५।। 
एवं पुत्रपौत्राश्च ज्ञातयो बान्धवास्तथा । 
तेपु स्नेहो न कतव्यो विप्रयोगो हि ते ध्रवम्‌ ॥१६।। 
अद्शेनादापतितः पुनश्चादशनं गतः। 

न व्वासौ वेद्‌ न त्वं तं कः सन्कमनुशोचसि ॥ १७।। 
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हँ । इससे सूचित होता है कि तृष्णा को दुःख मानने का मत भी इसके 
साथ था, जिसे बुद्ध ने स्वीकार किया । 

यहां आगें कहा गया हैं, सुखके अनन्तर दुःख और दुःख के अन- 
न्तर सुख आता है । न नित्य कोई व्यक्ति सुखी देखा जाता है, न नित्य 
दुःखी ही । मित्रों से सदा सुख और शात्रुओं से सदा दुःख नहीं होता । 
प्रजा से सब अर्थ मिल जाय और धन से सुख मिल जाय, यह भो निश्चित 
नहीं हैं। ऐसा जान पड़ता है, यहाँ इस मत में प्रज्ञावाद पर भी 
एक हलकी चोट को गई हैं। इस मत के अनुयायी प्रज्ञा के लिए कुछ 
आस्था रखते थे, पर उसको भी लोक के घूमते हुए पहिये के अनुसार ही 
स्थान देते थे । प्रज्ञा कभी काम बनाती है, कभी नहीं । बुद्धि से धन मिलता 
हैं और मर्खता से दरिद्रता ही, यह भी निश्चित तथ्य नहीं है । इसे तो 
लोकपर्याय ही कहा जा सकता है । ज्ञात होता है यह लोकपर्याय काल- 
पर्याय का हो एक पुछल्ला था, जिसके दृष्टान्त लोक जीवन में भरे पड़े 
हैँ हो सकता है, इसके प्रतिपादन में लोकायत आचार्यो का भी कुछ 
हाथ हो । जो होने वाला सुख है, वह बुद्धिमान्‌ भौर मढ को, शूर और 
कायर को, जड़ और कवि को, दुबल और बलवान्‌ को स्वयमेव प्राप्त हो 
जाता है । वछड़ा, ग्वाला, स्वामी, ये चारों गाय को अपनी मानते हैं, पर 
जो उसका दूध पीये, गाय उसीकी हैं । ऐसे ही जीवन में सुख-संपत्ति की 


१, सुखात्संजायते दुःखमेवमेतत्पुनः पुनः । 
सुखस्यान्तरं दुःखं दुःखस्यान्तरं सुखम्‌ ॥१८॥ 
सुखात््व दुःखमापन्नः पुनरापत्स्यसे सुखम्‌ । 

न नित्यं लभते दुःखं न नित्यं मते सुखम्‌ ॥१९॥ 

नाळ सुखाय सुहृदो नाळ दुःखाय झात्रवः। 

न च प्रज्ञाळमर्थानां न सुखानामलं धनम्‌ ॥२०॥ 

न चुद्धिनलाभाय न जाड्यमसमृद्धये । 

लोकपर्यायत्ृत्तान्तं प्राज्ञो जानाति ने तरः ॥२१॥ 
१० 


पु 
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सामग्री है । जो बहुत मूढ हैं, वे सुखी रहते हैं । जो बहुत बुद्धिमान्‌ है, 
वे भी सुखी है । लेकिन जो बीच में हैं, उन्हें दुःख व्याप्तता है । मूढ सदा 
मौज करते हैं, जैसे देवता स्वर्ग में हृदय का अपराजित भाव इस मत की 
विशेषता थी । दुःख हो या सुख, हर्ष या शबित हो, मनुष्य को चाहिए 
कि अपने हृदय का अपराजित भाव न खोये और जो परिस्थिति आवे, 
उसका सामना करे ।* इसी मत के साथ तृष्णाक्षय का भी सिद्धान्त था । 
तृष्णाक्षय से महत्‌ दिव्य सुख या मोक्ष को प्राप्ति होती है । पूर्व जन्मका 
किया हुआ कर्म इस जन्म में अवश्य फल देता है और उसी से सुख-दुःख 
और प्रिय-अप्रिय प्रसंग आते हैं । जव व्यक्ति कछुए के समान इन्द्रियों को 
विषयों से समेट लेता है, तव वह आत्मज्योति आत्माराम बन जाता 
है । ममत्व परिताप का कारण हैँ । जब वह किसी से भय नहीं करता 
और लोग उससे भय नहीं करते, जव वह इच्छा और द्वप नहीं करता, तब 
ब्रह्म स्वरूप हो जाता है । ऐसे व्यक्ति को प्रशान्तात्मा कहते हैं ।* 
१. बुद्धिमन्तं च मूढ च शूरं भीरुं जडं कविम्‌ । 
दुबल बछूवन्तं च भागिनं भजते सुखम्‌ ॥२२॥ 
धेनुवत्सस्य गोपस्य स्वामिनस्तस्करस्य च । 
पयः पिवति यस्तस्या धेनुस्तस्येति निश्चयः ॥२३॥ 
ये च मूढतमा लोके ये च बुद्धे परं गताः। 
ते नरा: सुखमेधन्ते क्लिइग्रत्यन्तरितो जनः ॥२४॥ 
२. सुखं वा यदि वा डुःखं द्वेप्यं वा यदि वा प्रियम्‌ | 
घ्रातं प्राप्तमुपासीत हृदयनापराजितः ॥३०॥ 
३. यद्य कामसुखं लोके यञ्च दिव्य महत्सुखम्‌ । 
तृष्णाक्षयसुखस्येते नाहतः पोडशी कलाम्‌ ॥३६॥ 
पूवदेहकृतं कम शुभं वा यदि वा झुभम्‌। 
प्राज्ञं मूढं तथा शुरं भज्ञत यादृशा कृतम्‌ ॥३७॥ 
एवमेव किलेतानि प्रियाण्येवाप्रियाणि च । 
जीवेषु परिवतन्ते दुःखानि च सुखानि च ॥३८॥ 
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ज्ञात होता हैं कि लोक-पर्याय मत के अन्तर्गत कई अवान्तर मत थे । 
उन्हीं में तृष्णाक्षय और मन को सत्र ओर से आशारहित करने या नेराइय 
का मत भी था। पिंगला वेश्या ने अपने आप को इसका दृष्टान्त बताया था ! 
निराश व्यक्ति सुख से सोता है, नेराइय परम सुख है । आशा को अनाशा 
वनाकर पिङ्गला सुख से सोती थो । ( अ० १६८) 

मृत्यु और अमृत का दृष्टिकोण 
( अ० १६९) 

इस जीवन में सबसे बड़ी घटना मृत्यु है। वह आती हैं और बाघ की 
तरह उठा ले जाती हूँ। जरा और व्याधि का अन्त मृत्यु में होता है। 
उससे बचने के लिए अमृत को साधना ही एक मात्र उपाय है । अमृत 
को साधना ही जीवन का परम फल हुँ। मृत्यु के निश्चित होने से 
यह शिक्षा लेनी चाहिए कि कल का काम आज करे और तीसरे पहर का 
प्रातः काल करले, क्यों कि मृत्यु किसी को वाट नहीं देखती । मृत्यु और 
अमृत दोनों इसी मानव-देह में देखे जाते हैं । मोह से मृत्य और सत्य से 
अमृत की प्राप्ति होती हैं ।* बौद्ध लोग भी जरा, रोग और मृत्यु इन तीनों 
भयों से सावधान करके निर्वाण सुख को प्राप्तिका उपदेश देते थे। 
वस्तुतः अमृत-मृत्युवाद बैदिक सिद्धान्त था । देवता मृत्यु से ऊपर उठकर 


यदा संहरते कामान्क्मोऽङ्गानीव सवशः । 
तदात्मञ्योतिरात्मा च आत्मन्येच प्रसीदति ।।४०॥ 
किंचिदेच ममत्वेन यदा भवति कल्पितम्‌ । 
तदेव परितापार्थ सव संपद्यते तदा ॥४१॥ 
न त्रिभेति यदा चायं यदा चास्मान्न विभ्यति । 
यदा नेच्छति न द्वेंष्टि ब्रह्म संपद्यते तदा ॥४२॥ 
१. व्याघ्रः पझुसिवादाय मत्युरादाय गच्छति ।।१८॥ 
२. अम्टृतं चेव स्॒त्युश्च द्वयं देहे प्रतिष्टितम्‌ । 
मृत्युमापद्यते मोहात्सत्येनापद्यतेऽस्ूतम्‌ ।। २८। 
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अमर हो गये हैं । मानव को भी सत्य और यज्ञ, ब्रह्मचर्य और संयम से 
अमर वनना चाहिए । उसी प्राचीन बीज से इस दृष्टिकोण का जन्म हुआ 
था। इस दिदट्ठि या मत के साथ किसी का विवाद न था। उद्योगपर्व (अ० 
४२।४) में सनत्सुजात ने भी इस दृष्टिकोण को माना है । वहां प्रमाद को 
मृत्यु और अप्रमाद को अमूत का पद माना गया है, जेसा धम्मपद के अप्प- 
माद वर्ग को पहली गाथा में आया हैं जिसकी वाणी और मन संयत रहते 
हैं, जो तप, त्याग भोर योग में निरत रहता है, वह सब कुछ या अमृत पद 
पा लेता हैं। 
आकिचन्य मत 
( अ० १७० ) 

आर्किचन्य का अर्थ है, सब प्रकार अकिचन वन जाना । पालि में इसे 
आकिञ्चञ्ञ कहा गया हैं । जब मनुष्य का मन संसार के सब पदार्थों से 
अपने को खींच लेता हैं, तव उसे आकिचन्य व्रतधारी कहा जाता हैं। वान- 
प्रस्थ और संन्यासियों के लिए यह जीवन का एक प्रकार था । इसके लिए 
व्यक्ति को अकामात्मा बनना चाहिए ।' 

अर्किचन वृत्ति धारण-कर॑ने से मनुष्य सुख पाता है। अकिचन सुख से 
सोता और सुख से जागता है। लोक में आर्किचन्य हितकर, सुखकर और 
अनामय प्रकार है । मेरी दृष्टि में शुद्ध आकिचन्य के समान तीनों लोकों में 
और कुछ नहीं है । आर्किचन्य और राज्य को पलड़ों में रखकर तोला गया 
तो आर्किचन्य हो भारी निकला ।* यहां स्पष्ट रूप से उसे दरिद्रता कहा गया 





१. न चे चरसि यच्छेय आत्मनो वा यदीहसे । 
अकामात्मापि हि सदा धुरमुद्यम्य चेवहि।। ६॥ 

२. अकिंचनः परिपतन्सुखमास्वादयिष्यसि । 
अकिंचनः सुखं रोते समुत्तिष्ठति चेव हि॥ ७॥ 
आकिंचन्यं सुखं लोके पथ्यं शिवमनामयम्‌ । 
अनमित्रमथो ह्येतदूदुलमं सुलभं सताम्‌ ॥ ८॥ 


Fr 
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है, पर वह अपनी इच्छा से चुनी गई दरिद्रता है, विवशता से आई हुई निर्धनता 
नहीं । आर्किचन्य का मूल अपरिग्रह ब्रत था । राजा के लिए तो धन का 
नाश या मृत्यु भी संभव है, पर अकिचन के लिए कोई भय या क्लेश नहीं 
होता । जो अपनो भुजा का तकिया बनाकर बिना बिछावन के सोता हैँ, 
स्वर्ग के देवता भी उससे सिहाते हूँ । आकिचन्य घर्म का मल त्याग कहा 
गया है, जो यथार्थ है। शम्याक नामक ब्राह्मण का त्यागमूलक आर्किचन्य 
के विषय में ऐसा मत था । 


नियतिवाद 
( अ० १७१ ) 
अध्याय १७१ में मद्धि ऋषि के नियतिवाद का विस्तार से वर्णन हैं । 
मङ्कि को ही बौद्ध और जैन ग्रन्थों में मंखलि गोसाल कहा है। पाणिनि ने 
इन्हें मस्करी कहा है । नियति को दिष्टवाद भी कहा जाता था, जिसे 
पाणिनि ने दैष्टिक मत कहा हैं। दिष्ट का सीधा अर्थ था भाग्य। 'दिष्ट्या 
वर्धते भवान्‌? इस प्राचीन उक्ति में वही दिष्टि शब्द है । दैष्टिक आचार्य 
पुरुषार्थ के विरोधी थे । वे भाग्य को ही सब कुछ मानते थे। पतंजलि ने 
मस्करी शब्द की व्याख्या इसी प्रकार की हे--मा कृत कर्माणि मा कृत 
कर्माणि झान्तिवः श्रेयसीत्याहातो मस्करी परित्राजकः ( ६।१।१५४ ) । 
निर्वेद या शम या शान्ति का सिद्धान्त इस दर्शन में मुख्य था । बौद्ध और 
जैन साहित्य में मंखलि के मत का वर्णन है, किन्तु शान्तिपर्व के इस अध्याय 
वह कहीं अधिक विस्तार से पाया जाता हैं। यहां कहा गया है कि इस 
दर्शन के पाँच सिद्धान्त मुख्य थे, अर्थात्‌ 
१. सवसाम्य--सब अदस्थाओं में समत्व, 


अर्किचनस्य झुद्धस्य उपपन्नस्य सवश्ः । 
अवेक्षमाणस्त्रीलोकान्न तुल्यसुपळक्षये ।। ९ ॥ 
आकिंचन्यं च राज्यं च तुल्या समतोलयम्‌ । 
अत्यरिच्यत दारिद्रयं राज्यादपि गुणाधिकम्‌ ॥१०।॥। 
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२. अनायास-_सव प्रकार के पुरुषार्थ का निराकरण, 

३. सत्य वाक्य, 

४. निर्वेद--शम या शान्ति 

५. अविवित्सा-अलोभ या अलिप्सा। 

अथवा किसी वस्तु को पाने की इच्छा न करना और अपने को 
आकिचन्य मनोवृत्ति में डाल ळेना । 

कहानी है कि एक बार मङ्कि ऋषि ने खेती करने के लिए दो वैल 
खरीदे । उन्हं देख कर मार्ग में बैठा हुआ ऊंट भड़क गया और उन्हें टाँग 
कर भाग निकला । इससे बिलख कर मङ्कि ने कहा- शुद्ध हि देवमेवे- 
दसतो नेआस्ति पौरुषम्‌ । केवळ दैव ही सब कुछ है, हठपूर्वक किए पुरुषार्थ 
से कोई लाभ नहीं । 

जो सुख चाहे, उसे निर्वेद को साधना करनी चाहिए । जिसके पास 
निर्वेद है, वह सुख से सोता हुँ। अर्थ-साधन के प्रति निराश व्यक्ति और 
निर्वेद-प्राप्त व्यक्ति सुख से सोता है ।२ 

जनक के राजमहल से वन की ओर प्रस्थान करते हुए शुकदेव ने ठोक 
कहा था । जो सव कामों को प्राप्त कर ले या जो सब कामों को छोड़ दे, 
उन दोनों में त्यागी बड़ा हैं जितने लोभ हैं, उनका पार पहले कोई नहीं 
पा सका । शरीरके रहते मन्द तुरुष की तृष्णा बढ़ती रहती है। सब 
वित्रित्सा या लिप्साओं से मनको हटाकर शम और निवेद में लगाना चाहिए। 
कितनी ही बार लिप्सा ने तुझे ठगा है, फिर भी निवेद नहीं प्राप्त करता ? 


१. सव॑साम्यमनायासः सत्यवाक्यं च भारत । 
निवंदश्चाविवित्सा च यस्य स्यात्स सुखी नरः ॥ २॥ 
एतान्येव पदान्याहुः पञ्च वृद्धा; प्रशान्तये । 
एप स्वगश्च धश्च सुखं चानुत्तमं सताम्‌ ॥ ३॥ 

२. तस्मान्निवेद एवेह गन्तव्यः सुखमीप्सिता । 
सुखं स्वपिति निर्तिण्णोनिराशश्चाथसाधने ॥।१४॥ 
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व्यक्ति को वित्तक्रामुक होकर लोभयुक्त नहीं होना चाहिए । पूवं के ओर 
वाद के लोग कामनाओं का अन्त नहीं पा सके।' मैं सब कार्यो का त्याग 
करके अव प्रतिबुद्ध हो गया हूं । हे काम, मुझे ज्ञात है कि तुम संकल्प से 
उगते हो। में अब संकल्प न करूंगा, तो तुम्हारा मूल नष्ट हो जायगा । हे 
काम, पाताल के समान तुम्हारा गड्ढा भरना कठिन है । अव में क्षमाहीन 
को क्षमा करूंगा और हिसकों के प्रति अहिसा बरतूंगा । द्रेषरहित होकर 
अप्रियों के लिए भी प्रिय वचन कहुँगा । अब मैंने निवद, निर्वृति, तृप्ति, 
शान्ति, सत्य, दम, क्षमा एवं सर्वभूतदया इन नियमों की शरण ले ली है ।* 
१. अहो सम्यकञुकेनोक्तं सवतः परिसुच्यता । 
प्रतिष्ठा महारण्यं जनकस्य निवेदनात्‌ ।]१५॥। 
यः कामान्प्राप्नुयार्स चान्यश्चै नान्केचलांस्स्यजेत्‌ | 
घ्रापणात्सवकामानां परित्यागो विदिष्यते ॥१६॥ 
नान्तं सवंविवित्सानां गतपूर्वोऽस्ति कश्चन । 
शारीरे जोविते चेच तृष्णा मन्दस्य वर्धते ॥१७।। 
निवतंस्व विवित्साभ्यः शाम्यनिर्विद्य मामक । 
असकृच्चासि निङ्गतो न च निर्विद्यसे तनो ।।१८॥ 
मा मां योजय लोभेन वृथा त्वं वित्तकासुक ।।१९॥ 
न पूर्व नापरे जातु कामानामन्तमाप्नुचान्‌ । 
त्यक्त्वा सवंसमारम्भान्प्रति बुद्धोऽस्मि जागृमि ।।२२॥ 
२. काम जानामि ते मूल संकल्पात्किक जायसे । 
न त्वां संकल्पयष्यामि समूलो न भविष्यसि ।।२५॥। 
यही इलोक बुद्ध के सुख से धम्मपद में कहलाया गया ह्वै । दे० 
तण्हावग्ग, धम्मपद ३३४-३५६ । 
पाताळमिव दुष्पूरो मां दुःखेर्योक्तुमिच्छसि । 
नाहमद्य समावेष शक्यः काम पुनस्त्वया ॥३९॥ 
क्षमिप्येऽक्षममाणानां न हिंसिप्ये च हिंसितः । 
्वेप्यसुक्तः प्रियं वक्ष्याम्यनादृत्य तदुप्रियम्‌ ।।४३॥ 
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. इससे स्पष्ट है कि इन सबका अन्तर्भाव मंखलि के निर्वेदमूलक धर्म 
में था । इन्हें ब्रह्मप्राप्ति का लक्षण माना जाता था । 

अब में शान्त भाव से निर्वाण-सुख को प्राप्त हो गया हुँ। लोक में 
जितने काम सुख हुँ, वे तृष्णाक्षय से उत्पन्न होने वाले सुख की सोलहवीं 
कला के बराबर भी नहीं हैं काम, क्रोध, लोभ, मद, मोह, अहंकार इन 
छह को वश में करके मेरा मन अब ऐसे सुखी है जैसे कोई यक्ष अपनी 
अमृत से घिरी ब्रह्मापुरी में सुखी होता है । 

इस प्रकार के विचारों से मङ्कि को निवेद प्राप्त हुआ और सव कामों 
के त्याग से उसे ब्रह्म सुख प्राप्त हुआ । इस विषय में जनक का अनुभव भी 
प्रसिद्ध था--'मेरे पास यद्यपि अनन्त धन है, फिर भौ में अकिचन हूं। मेरा 
विश्वास है कि सारी मिथिला के भस्म हो जाने पर भी मेरा कुछ नहीं 
विगड़ता ।' 

इस विषय में राजा नहुप के गुरु वोब्य ऋषि की शिक्षा का भी उल्लेख 
किया जाता था । महाभारत के अनुसार धृतराष्ट्र नियतिवादी थे और 
मत्स्य पुराण में नहुपपुत्र ययाति को नियतिवादी कहा गया है ( मत्स्य 
पु० ४२।४, १२) । अतः यह समीचीन है कि यथाति ने अपने पिता के 
राजकुल में ही नियतिवाद की व्याख्या सुनी होगी। इसका निष्कर्ष यह 
ज्ञात होता है कि मंखलि गोसाल के समय के बहुत पहले से दिष्टिवादी 
दर्शन की परम्परा चली आती थी, जिसे-मंखलि ने बहुत कुछ पल्लवित किया । 

नहुष ने प्रश्‍न किया, “निर्वेद से शान्ति मिलती हैँ, शान्ति से प्रज्ञा तृप्त 
हो जाती है, इसलिए शम का उपदेश दीजिये ।” बोष्य ने कहा, “मेरा 
यही नियम है कि मैं किसी को कुछ आज्ञा नहीं देता, किन्तु मेरा जीवन ही 
उपदेश है । मैंने अपने लिए छह गुरु वनाये--पिङ्गला वेश्या, कुरई पक्षी, 
सर्प, सारङ्ग, इषुकार तथा धान कूटने वाली कुमारी । इनके कर्म को देख- 
कर मुझे जो सीखना था मँने सीख लिया ।” 

इस प्रकार मङ्कि ऋषि, शुकदेव और वोध्य के दुष्टान्तों से नियतिवाद 


नामक दिट्टि या दार्शनिक सिद्धान्त का विवेचन किया गया हैं। 
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इन मतों का संयोग 

श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ और मोक्षधर्म पर्व में इस प्रकार के अनेक उप- 
देष्टा आचार्य हैं उनके लिए कई संज्ञाएं थीं, आचार्य, ऋषि, विप्र, ब्राह्मण, 
गणिन्‌, गणाचार्य, तपस्वो, प्राज्ञ, आदि। उनके मतों के लिए भी कई शब्द 
प्रयुक्त होते थे, जैसे मति, वाद, कारण, वुद्धि, प्रज्ञा, विद्या, मत, दिट्टिं या 
दृष्टि या धर्म, उपदेश, ब्रत, आदि । उन सवका एक समान उद्देश्य मोक्ष 
की प्राप्ति था, किन्तु उसके मार्ग अलग-अलग थे। परम गति, महत सुख, 
दिव्य सुख, अमृत सुख, परिनिर्वाण, परम शान्ति ये सब समानार्थक हैं । 


तीसरी उल्लेखनीय बात यह थी कि इन आचार्यो के जो विभिन्न मत 
थे, वे एकांगी न थे । इसका तात्पर्य यह है कि एक आचाय अपन मत 
विशेष का प्रतिपादन करते हुए, दूसरे कई अवान्तर मतों को भी स्वीकार - 
करता था और उनका उपदेश देता था । इस प्रकार का आदान-प्रदान कई 
मतों के संयोग से प्राप्त होता था । इस प्रकार उस युग में दार्शनिक मतों 
का एक ताना-वाना ही बुन गया था । सैकड़ों आचार्य और उनको शता- 
धिक सति या दिट्टियां थीं । -वौद्ध साहित्य में इसके लिए ब्रह्मजाळ शब्द 
प्रयुक्त हुआ । वहां ब्रह्म का अर्थ, ज्ञान, मत या मोक्षधमं है। ब्रह्मजाल 
सुत्त में अनेक दिट्टियों का उल्लेख है । ऐसे ही उत्तराध्ययन सूत्र में २०० 
से अधिक दिट्टियों का उल्लेख आया हैं । 


यदि मोक्षधर्म पर्व की इस सामग्री का सूक्ष्म विश्लेषण किया जाय, तो 
हमें उनका परिचय प्राप्त हो सकता है । उदाहरण के लिए बुद्ध ने कमं, 
प्रज्ञा, तृष्णाक्षय, सुख-दुःख, जन्ममृत्यु आदि कितनी ही दिट्टियों का उपदेश 
दिया है, जो उनके धर्म का अंग वन गई थीं । 


इन दिट्रियों का सबसे स्पष्ट उल्लेख श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ में पाया 
जाता है । वह मोक्षधर्म पर्व की सामग्री को समझने की सबसे अच्छो कुंजी 
है । उसके अनुसार ये विभिन्न दृष्टिकोण इस प्रकार थे 


० ८८ % 


१७० भारत-साचित्री [ १२. शान्तिपवं 
१, कार ८. पुरुष 

२. लोकपर्याय ९. (योनि और पुरुष का) संयोग 
३. स्वभाव १०. आत्म या जीव 

४. नियति ११. देव 

५. यदृच्छा १२. शक्ति और प्रकृति और 
६. भूत उसके गुण । 

७. योनि 


यदि इस सूची का मोक्षधर्म की सामग्री से मिलान किया जाय, तो 
प्राचीन भारतीय दर्शन का एक विलुप्त दर्शन हाथ लग जाता है । उपनि- 
पद्‌ के लेखक ने स्वयं ही कह दिया है कि इन मतों का परस्पर संयोग भी 
उस युग के दर्शनिक चिन्तन को एक सच्चाई थी । इसकी स्पष्ट व्याख्या 
मोक्षधमं से प्राप्त होती है । 

उदाहरण के लिए कालवाद के अन्तर्गत और भी कई मत थे जिनका 
परस्पर समझौता हुआ था । कालवाद के मुख्य आचार्य व्यास जी थे । 
किन्तु उनके समान घमं के आचार्य ओर उनके अनुयायी और भी कई 
अवान्तर मतों को स्वीकार करते थे, जैसे लोकपर्याय, सुख-दु:खपर्याय, 
तृष्णाक्षय, पूवं देहक्कत कमं, इन्द्रिय दमन, ममत्व परित्याग, हर्ष, शोक, 
भयाभय, प्रियाप्रिय का परित्याग भी एक दिट्टी ही थी । कमणा, मनसा, 
वाचा पाप का परित्याग, पिंगला को शान्ति, बुद्धि का दृष्टान्त ( जिसके 
उदाहरण स्तरूप पिंगला का अनुभव इसी दिट्ठि में स्वीकार किया गया ), 
अकामता, नैराश्यवाद, या नैराश्यमति । इस प्रकार कई-कई हेतु-मत 
प्रभासित तैरते हुए एक एक वाद या आचार्योपदेश के साथ जुड़ जाते 
थे । इस स्थिति का उल्लेख ऊपर अध्याय १६८ की व्याख्या में आया हैं। 
और अन्य अध्यायों में भो यह चरितार्थ होती है । इस प्रकार से मोक्षधर्म का 
अध्ययन शुष्क या नोरस विपय नहीं रह जाता है ! किन्तु इसके द्वारा हम 
प्राचीन आश्रमों के सरस .वातावरण में पहुंच जाते हैं, जहां आचार्य वक्ता 
और उनके अनेक शिष्य श्रोता थे । 
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अध्याय १६९ में कालवाद का विवेचन है । व्यास जी इस मत के 
प्रमुख उपदेष्टा थे । प्रज्ञादर्शन से इस दर्शन का मेल था । प्राज्ञ वह था, 
जो मोक्षधर्म में कुशल हो । अर्थात्‌, उसके अर्थो की स्पष्ट व्याख्या कर 
सके । प्रज्ञा दर्शन को तो प्रायः सभी आचार्य मानते थे । अध्याय १७३ में 
प्रज्ञा को श्रेष्ठता का प्रतिपादन किया गया है । लोकतत्त्त या लोक विधान 
या लोक धर्म का सर्वव्यापी आधार प्रज्ञा या समझ-वूझ है, जो जन-जन 
में पाई जाती हैँ इसी वाद के अन्तर्गत कुछ अवान्तर मत इस प्रकार थे । 
जन्म के साथ जरा और व्याधि तथा मृत्यु का संयोग, जीवन में मृत्यु के 
भय से वचने के लिए अमृत प्राप्ति की आवश्यकता, चार आश्रमों के अनु- 
सार जोवन, दीर्घसूत्रता का व्याग एवं तात्कालिक कर्म संपादन, मृत्यु का 
अनिवार्य आक्रमण, देह की देवगोष्ठ के रूप में कल्पना, अरण्य निवास या 
मृनिवृत्ति, जीवन के प्रति उदासीनता, सत्य के मार्ग से अमृत प्राप्ति, 
शान्ति या शम का दृष्टिकोण, ब्रह्मयज्ञ निरत मुनिजीवन ( तु» ब्रह्मार्पणं 
ब्रह्महविः), त्याग और आत्मनिष्ठ धर्म, क्रिया या कर्म का उपरम, इत्यादि । 

अध्याय १७० में जिस आकिञ्चन्य या मोक्ष मार्ग का वर्णन किया 
गया है, उसको व्याख्या बहुत आकर्षक थी ।, उसके पहल या कोण और 
कई अविरोधी दिट्टियों से मिले हुए थे, जैसे आकिञ्चन्यवादी आचार्य सुख- 
दःख-पर्याय, अकामता, या निःस्पृहता या अनीहा का मत स्वीकार करते थे । 
उनका कहना था कि आकिञ्चन्य से मृत्यु का निराकरण होता हूँ । व्याग 
द्वारा परम सुख या मोक्ष की प्राप्ति संभव हुं ( इसी को एक धारा अध्याय 
१६८ के लोकपर्यायवाद में है ) । अक्रिज्चनत्व की चरम सीमा दिगम्बर 
ब्रत में देखी जाती है । 

अध्याय १७१ में जिस दार्शनिक मत का वर्णन है, वह श्वेताश्वतर सूची 
का नियतिवाद था । इसे दैष्टिक मत भी कहते थे । उसमें कई अवान्तर 
मतों का अन्तर्भाव हो गया था, जैसे शुद्ध दैववाद या भाग्यवाद, पौरुष 
या पृरुपार्थ का निराकरण, निवेद का दृष्टिकोण, अलोभी या अलिप्सा 
धनेहा का परित्याग, अनासवितभाव, अकामता, सुख-दुःख-पर्याय, यदुच्छा- 
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वाद, निवृत्ति, तृप्ति, शान्ति या शम, सत्य, क्षमा और सर्वभूतदया, 
केवल सुख ( परिनिर्वाण ), तृष्णाक्षय सुख, तु० लोकपर्याय (अ० १६८ )। 
मंकि के निर्वेद सिद्धान्त और जनक के आकिञ्चन्य सिद्धान्त को नियतिवाद 
का अंग माना गया । बोध्य ऋषि का निर्वेद के विषय में जो मत था वह 
इस दिट्टी का अंग बन गया । बोध्य ऋषि को प्रज्ञा या दिट्री सममूलक 
थी और उसमें निवेद की भी स्वीकृति थो । बोध्य ऋषि के छह गुरु और 
इसके दृष्टान्त भी उल्लेखनीय हैं। 


स्वभाववाद 

उपनिषद्‌ की मत सूची में स्वभाववाद का उल्लेख है, जिसका विशद 
वर्णन मोक्षधर्म, अध्याय १७२ में आया है । इनके अनुसार संयोग और 
वियोग, संचय और विनाश, ये स्वभाव से होते हैँ, जैसे काल और लोक 
अपने स्वभाव से हैं । स्वभाव को ही व्याख्या काळपर्याय और लोकपर्याय 
में कही गई हैं भूतवाद और यद्च्छावाद का भी इस मत से घनिष्ट संबंध 
था । पृथ्वी, जल, तेज, वाय इन चार भूतों से यह भौतिक विश्व और 
शरीर वना है । इनके अतिरिक्त यहां जीव जैसा चैतन्य तत्त्व नहीं है । 
स्वभाववादी भौतिकवादी जान पड़ते हैं । यदुच्छात्राद की झलक भी इस 
मत में थी । इस विश्व में कोई कार्य-करण का नियम नहीं हें। अकारण 
जो स्वेच्छा से घटित हो जाय वही ठोक है । 

इस दिट्टि का सबसे सटीक दृष्टान्त आजगर ब्रत के रूप में प्रचलित 
था । इसके ११ श्लोक यहाँ दिये हैं, जिसे प्राचीन भारत का दासमलूका 
गीत कहा जा सकता है। इसे आजगरब्रतचरिंत, अर्थात्‌ अजगर जैसी 
वृत्ति का रहन-सहन कहा गया है । स्वभाववाद के अन्तर्गत आजगरी दिट्रो 
के कुछ लक्षण इस प्रकार थे । इसमें यदुच्छा से प्राप्त अल्प या बहुत भोजन 
से संतोष, पर्यङ्क या भूमि के शयन में समत्व, शाण या क्षौम वस्त्र की समा- 
नता, प्रासाद और अरण्यवास में समत्व, भय, कपाय, लोक-मोह से रहित 
होना और अशोक वृत्ति युक्त चित्त भी उचित था । हृदय के सुख-दुःख 
और धन-तृष्णा का परित्याग, सुख, असुख, अनथं, भर्थलाभ,.रति, अरति, 
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मरण और जीवन ये सभी स्वभाव या विधि-विधान के अटल नियम से 
घटित होते हैँ। भय, राग, मोह, दर्प'से रहित होना, घृति, बुद्धि और शांति 
से युक्त होना, अनियत शयनासन, दम, नियम, व्रत, सत्य, शोच, अनियत 
मन का संयम, प्रिय सुख को दुर्लभता और अनित्यता, रोष और तृष्णा 
का त्याग, स्व-पर मत का विचार--ये इसके अवान्तर मत हैं । 


६ ८६ ; 
अवान्तर दृष्टियां 


प्रज्ञादशन 
इन मतों में प्रज्ञादर्शन का महत्त्वपूर्ण स्थान था। उद्योगपर्व में विद्ुर- 

नीति प्रज्ञादशन का महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ हें। अन्यत्र भी उसका छिट-फुट 
वर्णन आया हुँ। वस्तुतः ये सभी आचार प्राज्ञ या धीर, विचरण या कुशल 
के कहे जाते थे । अध्याय १७३ में युधिष्टिर ने स्पष्ट प्रश्न किया कि बन्धु- 
बान्धव, कम, धन, और प्रज्ञा इन सब में मनुष्य की प्रतिष्ठा का कारण 
क्या है ? जैसा स्पष्ट प्रश्न है, वेसा ही उत्तर भी दिया गया है 

प्रज्ञा प्रतिष्टा भृतानां प्रज्ञा लाभ: परो मतः 

प्रज्ञा नेःश्रेयसी लोके प्रज्ञा स्वर्गो मतः सताम्‌ ॥ (१७३।१) 


प्रज्ञा से लोक में भूतों को सम्मान मिळता है। प्रज्ञा परम लाभ माना 
गया है । प्रज्ञा मोक्षदायिनी हैं। जब वलि का ऐश्वर्य जाता रहा, तब 
प्रज्ञा ने ही उसका साथ दिया । प्रहलाद, नमि और मंकि प्रज्ञा के 
दृष्टान्त माने जाते थे । इससे सिद्ध है कि मंकि का नियतिवाद और प्रज्ञा- 
दर्शन इन दोनों में घनिष्ट मेल था । जैसा हमने ऊपर कहा, प्रज्ञादर्शन का 


१. प्रज्ञया प्रापितार्थो हि वलिरेश्वय संक्षये । 
प्रह्मादो नसुचिमक्किस्तस्याः किं विद्यते परम्‌ ॥१७३।३॥ 
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समझोता अन्य सव मतों से हो जाता है । प्रज्ञावादी आचार्य मनुष्य योनि 
को श्रेष्ठ मानते ये अध्याय १७३ से स्पष्ट है कि प्रज्ञावाद और योनिवाद 
इन दोनों का संयोग था। इन्द्र ने श्वुगाल का रूप रखकर इसी मत 
का प्रतिपादन किया कि सब योनियों में मनुष्य योनि उत्तम है । इस मत 
का भी कोई विरोधी न था । योनिवाइ कर पृथक्‌ उल्लेख श्वेताश्वतर को 
सूची में किया गया हैं। संभवतः श्वगालोवाद सुत्तन्त का भी यही अभिप्राय 
था । संखपाल जातक में नागराज संखपाल ने भी मनुष्य योनि की प्रशंसा 
की हैं और काम-भोगों को अशाश्वत बताया है । उसका यह व्रत आजगर- 
व्रत से मिलता हैं । 
्रज्ञादर्शन के अन्तर्गत जीवन में धनोपार्जन का महत्त्व माना जाता 

था । धन के बिना सांसारिक स्थिति नहीं बनती । अतः संसारिणी प्रज्ञा 
वही है, जो सत्य के मार्ग से उचित धन-संग्रह करे इसी दृष्टि का 
आवश्यक परिणाम पाणिवाद मत था । देव के दी हुई दस अंगुलियां कमं 
करने के लिए हुँ । कहा है-- । 

अहो सिद्धाथता तेषां येषां सन्तीह पाणयः । 

पाणिमदभ्यः स्प्रहास्माकं यथा तव धनस्य चे । 

न पाणिलाभा३धिको लाम: कश्चन विद्यते । 

अपाणित्वाद्वयं ब्रह्मन्‌ कण्टकान्नोद्धरामहे ॥| ( १७३।१०-११ ) 


इस लोक में जिनके हाथ हैं, उनके पास सफलता हैँ । जैसे तुम धन 
चाहते हो, वेसे में उन्हें चाहता हूं जो हाथ वाले हैं पाणिलाभ से बढ़कर 
कोई लाभ नहीं है । विना हाथ के तो चुभा हुआ काँटा भो नहीं निकाला 
जा सकता । 

प्रिय वस्तु का लाभ पाणिवाद का अंग था और इस दर्शन में तृष्णा 
का भी उचित स्थान था। ये आचार्य सुख-दुःखपर्याय को भी मानते थे । 
इन्द्रिय संयम, स्वाध्याय, अग्निहोत्र, दम, दान, स्पधिष्ठा या स्पर्धा का 
अभाव यजन, याजन ये एक ही मत के विशेष गुण थे । 
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इस मत के अन्तर्गत पाप योनि, पुण्य योनि, श्ुगाल योनि, मनुष्य, 
योनि, विप्र योनि आदि अनेक योनियों के तारतम्य पर विचार किया जाता 
था । 
इनसे यहां न कोई सुख हून दुःख है । जन्म से प्राप्त योनि दुःख- 
सुख का कारण हूँ। मनुष्य घनी होकर राज्य चाहते हैं, राजा होकर देवत्व 
चाहते हैं और देत्रता बन कर इन्द्र का पद चाहने लगते हैं। सुख-दुःख 
जो आ पड़े उसे सहना चाहिए । उसको शिकायत करना ठीक नहीं हुँ। 
इन्द्रियों को ऐसे रोको जैसे पक्षी को पिजडे में । इन्द्रियों को वश में करना 
ही सवसे बड़ी प्रज्ञा है । 
पुराक्कत कमे की महिमा 
पूव जन्म में किये हुए कर्म इस जन्म में फल देते हें, सुख-दुःख उन्हीं 
के परिणाम हैं । इसे ही लोक-पर्याय-विधान कहते हैं । पौव॑देहिक कर्मो से 
सुख-दुःख का भोग मिलता है । यड भी दृढ़ मान्यता थी कि पूर्व कर्मों का 
संशोधन अनशन या उपवास से किया जा सकता हे-- 
सझुन्नमग्रतो चस्त्रं पश्चाच्छुध्यति कमंणा । 
उपवासैः प्रत्तानां दीघ सुखमनन्तकम्‌ ॥ ( १७४।१७ ). 
उपवास ही ऐसा तप है, जिससे पाप कर्मो का मेल घुल जाता है । 


$८9; 


सृष्टि ओर प्रलय 


अध्याय १७५ में सृष्टि और प्रलय का प्रश्‍न उठाया गया हूँ। ळोकों 
का निर्माग पझ्ममृष्टि से हुआ हूँ । इसी पुष्पक पर बैठकर ब्रह्मा महत्‌ तत्त्व, 
अहंकार और पंचभूतों को रचना करते हैँ। यही वैदिक मत हैं। इसी 
प्रसंग में विराट रूप का भो वर्णन किया गया है इसक्रा आरम्भ ऋग्वेद 
के पुरुप सूक्त से हुआ है और कालान्तर के साहित्य में अनेक प्रकार से 
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इसका वणन पाया जाता है। इसी मत में भूषझ की कर्णिका से मेरुका 
विकास बताया गया है, जिसका वर्णन पुराणों में पल्लवित किया गया है । 
उसके चार तरान्तों से चतुविध सृष्टि का जन्म हुआ । 

अध्याय १७६ में पृथिवी, जल, तेज, वायु और आकाश इन पांच 
तत्त्वों से विश्‍व की रचना का वर्णन है। इसके मूल में वैदिक समुद्र या 
सलिलवाद या जलसृष्टि का मत था । इसी से अग्नि, वायु, आकाश और 
पृथिवी का जन्म हुआ। मनु ने इसी को “अप एव ससर्जादौ” कहा है । रस, 
गन्ध ओर स्नेह की योनि तथा प्राणियों की योनि भूमि है । 

इस पर यह प्रश्न उत्पन्न हुआ कि [ क्षों के स्थावर शरीर में जीव है 
या नहीं । इसका समाधान यह कहकर किया गया है कि वृक्षों के शरीर 
में पांचों इन्द्रियों और चैतन्य का विकास होता है । प्राचीन दर्शन का यह 

हत््वपूणं सिद्धान्त था । वृक्षों में जीव है, इसका स्पष्ट उल्लेख यहां हुआ 
है। वृक्ष देखते, सुनते, सांस लेते और खाते-पीते हैं और चेतना के कारण 
पञ्च तत्तों के प्रभावों से प्रभावित होते हैं। उनके कोशों में जीवनी शक्ति 
का स्पन्दन है । वे सुख-दु:ख का भी ग्रहण करते हूँ । अतः उनमें जीव का 
होना निश्चित है-- 
ग्रहणात्‌ सुखदुःखस्य छिन्नस्य च विरोहणात्‌ । 
जीव॑ पझ्यामि द्ृक्षाणामचेतन्यं न विद्यते ॥ (१७७।१७) 

वे आहार लेकर वृद्धि को प्राप्त होते हैँ । उनमें पुष्प, फल और वीज 
का भी नियम है । उनके शरीर में त्वक, मांस, अस्थियां, मज्जा और 
स्नायु इन सबके समूह रूप वृक्षों में तेज, जठराग्नि, क्रोध, चक्षु, ऊष्मा भी 
होती हैं। श्रोत्र, घ्राण, मुख, हृदय, कोष्ठ ये वृक्षों में भी हें, जो आकाश 
के अंश हैं। इलेष्मा, कफ, पित्त, स्वेद, वसा, शोणित और जल ये वृक्षों के 
शरीर में भी होते हैं। 

प्राण, अपान, व्यान, उदान और समान ये पञ्च प्राणों के भेद वृक्षों के 
शरीर में भो काम करते हैं। इष्ट,अनिष्ट, मधुर, कटु, स्निग्ध, रुक्ष, निर्हारीया 
बाहर निकालने वाला, संहत (या भीतर रहने वाला), विशद (स्पष्ट या उत्कट) 
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यों नव प्रकार के गन्थो की सुगन्धि वृक्षों में रहती है। शब्द, स्पर्श, रूप, रस, 
गन्ध, इन पञ्च तन्मात्राओं का भी वृक्षों में निवास हैं । अनेक आचार्य 
इनमें मधुर, लवण, तिक्त, कषाय, अम्ल, कटु, इन रसों.का भो अस्तित्व 
मानते हैं । इस प्रकार जिन बारह ज्योतियो का अनुभव वृक्षों को होता 
है, वे हँ--शुक्ल, कृष्ण, रक्त, नील, पोत, अरुण, ह्लस्व, दीर्घ, स्थूल, 
चौरस, अणु, वृत्तवान्‌ । जिन बारह गुणों का अनुभव वृक्षों को: होता है, 
वे ये हैं-क़ठोर, चिक्क्रन, श्लक्ष्ण, पिच्छल, मुदु, दारुण, उष्ण, शीत, 
सुख, दुःख, स्निग्ध तथा विशद। आकाश का गुण शब्द यद्यपि एक है, किन्तु 
उसके भी सप्त स्वरादि अनेक भेद हैं। उन सबका परिचय वृक्षों को 
होता है । ती 

वनस्पति जगत्‌ के चैतन्य के विषय में इतना विस्पष्ट और साहस- 
पूर्ण कथन अन्यत्र दुर्लभ है(इलो ० १०-३६)। इस मत के प्रतिपादक आचार्य 
स्थावर-जंगम वित्र में जीव या चैतन्य का विकास मानते थे। विराट्‌ 
विश्व के प्रति यह दृष्टिकोण अतिशय अहिसा के रूप में विकसित हुआ, 
जिसे हम जैन धर्म में पाते हैं । 

अध्याय १७८ में शारीरिक ऊष्मा के मत का प्रतिपादन हुँ, जो पञ्च 
प्राणों के रूप में पूरे शरीर में कार्य करती है । वस्तुतः यही प्राचीन वेश्वा- 
नर अग्नि थी । वैश्वानर विद्या का आरम्भ ऋग्वेद से ही हो गया था । 
प्राण और अपान के घर्षण से उत्पन्न ऊष्मा को अग्नि या. वैश्वानर कहते 
थे । आमाशय में अन्त के पाचन का श्रेय इसी वेशवानर अग्नि को है । 
इसे जठराग्नि भी कहा जाता है। गीता में वैश्वानर अग्नि को भगवान्‌ 
का रूप कहा गया है--अहं वेइवानरो मृत्वा प्राणिनां देहमाश्रितः । 

प्राणापान समायुक्तं पचाम्यन्नं चतुर्विधम्‌ । 

यम ने नचिकेता को इसी वैश्वानर विद्या का उपदेश दिया था । 

[ जीवाच्नेप 

अध्याय १७६ में यह प्रश्‍न उठा या गया है कि पञ्च तत्त्वों के अतिरिक्त 
जीव या आत्मा का पृथक्‌ अस्तित्व है कि नहीं । इसका संक्षिप्त उत्तर है 

११ 


/ 
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कि जेसे वनस्पति जगत्‌ में बोज से बीज का जन्म होता है, ऐसे ही जीव 
से जीव को उत्पत्ति का नियम हैं। 


अध्याय १८० में जीव-लक्षण शीर्षक के अन्तर्गत कहा गया हैँ कि 
शरीर के नाश से जीव का नाश नहीं होता । जैसे इंधन के जल जाने पर 
ऊपर से यह जान पड़ता है कि अग्नि का नाश हो गया, किन्तु सत्य यह 
हुँ कि अग्नि का ताप या ऊष्मा आकाश में व्याप्त हो जाता है ऐसे ही 
जीव भी आकाश में स्थित रहता है । 


अजित केशकम्बलि का यह मत था कि यह भौतिक और अचेतन | 


शरीर पृथिवी, जल, तेज, वायु, इन चार तत्त्वों से बन जाता हैं । लोगों 
को यह भूतवादी मत समीचीन नहीं जान पड़ा और उन्हें इससे पूरा संतोष 
न हुआ। तब प्रक्रुद्ध कात्यायन ने एक नये मत का प्रतिपादन किया । 
उनका कहना था कि भौतिक तत्त्वों के अतिरिक्त एक जीव भी है, जो 
सुख-दुःख का अनुभव करता है । यह मत सप्तकायवाद के नाम से प्रसिद्ध 
था । श्वेताइवतर उपनिषद्‌ की सूची में इसका स्पष्ट उल्लेख "'आत्माऽप्य- 
निशा सुखढु:खहेतोः,'” इन शब्दों में आया हैं। इसका ही विशद वर्णन 
अ० १८० में हूँ । इसमें पूर्व पक्ष और उत्तर पक्ष के तर्को का उल्लेख 
करते हुए पञ्च तत्त्व, जिनमें आकाश भी सम्मिलित है, जीवात्मा और 
दु:ख-सुख का परिगणन किया गया हैं। 


इस मत में दुःख और सुख को इतना अधिक महत्त्व दिया गया कि 
यदि चित्त दुःखी हो, तो शरीर और मानस रोगों का अनुभव न होने से 
जीव भी व्यर्थ हो जाताहै। 

नास्तिक दर्शन का स्पर्श करने वाले आचार्य प्रक्रुद्ध कात्यायन ने दुःख- 
सुख को जो इतना गौरेव दिया, वह आस्तिक वादियों को कुछ महँगा 
सौदा जान पड़ता था । अतः उन्होंने दुःख-सुख को मानते हुए भी जीव या 
आत्मा की सत्ता पर ही अधिक बल दिया 


१. महर्षे मभसि व्यग्रे तस्माज्जीवो निरथकः । (१८०।१५) 


न्क ३... मी... सा नकीरीरिनिरि किशन मिल 
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पञ्चात्मके पञ्चगुणप्रदर्शी स सवत्रगात्रा नुगतो 5न्तरात्मा | 
स वेत्ति दुःखानि सुखानि चात्र, तद्विप्रयोगात्त न वेत्ति देहः ॥ 
(१८०।२० ) 
ज्ञात होता है कि भृगु-भरद्वाज के इस संत्राद में भुगु आस्तिक और 
भरद्वाज नास्तिक दिट्ठि के प्रतिनिधि हैँ । भृगुने शरीर में आत्मा के 
अस्तित्व पर बल दिया और उसे ही क्षेत्रज्ञ कहा । शरीर तो केवल क्षेत्र 
मात्र है । आप उसमें चार भूत माने या पांच कोई विशेष भेद नहीं पड़ता, 
क्योंकि वह अचेतन ही रहता है । अतः उसमें क्षेत्रज्ञ की सत्ता से हो 
विचित्रता आती है । वही चेतना का केन्द्र बनता है, जैसे कमल के पत्तों 
पर बूंद होती है ।" 


सत्त्व, रज, तम, ये प्रकृति के तत्त्व है, लेकिन जीव को ही प्रभावित 
करते हैं । चेतना और चेष्टा जीव के ही गुण हैं ।१ 

देह के नष्ट होने पर जोव का नाश नहीं होता । अज्ञानी इसे व्यर्थ ही 
मरा हुआ कहते हैँ। जीव दूसरी देह में चला मात्र जाता है। पञ्चभूतों के 
पृथक्‌ हो जाने से शरीर-भेद देखा जाता है । तत्त्वदर्शी सूक्ष्म बुद्धि से इसे 
देखते हैं । बुद्धिमान विशुद्ध चित्त से आत्मा का आत्मा में दर्शन करते हैं । 
चित्त के प्रसाद से ही शुभाशुभ कर्मों को छोड़कर अक्षय सुख या मोक्ष का 
अनुभव करते हैँ । जीव शरीर के भीतर मानस अग्नि की संज्ञा है ।3 





१. क्षेत्रज्ञ त विजानीहि नित्य लोकहितात्मकम्‌ । 
तमो रजश्च स॒त्त्वं च विद्धि जीवगुणानिमान ॥ (१८०।२४) 
` २. सचेतनं जीवगुणं वदन्ति स चेष्टते चेष्टयते च सत्रम्‌ । 
ततः पर क्षेत्रबिदं चदन्ति प्रावतयद्यो सुवनानि सप्त ॥ 
(१८०।३५) 
३. मानसोऽग्निधु दारीरे जीव इत्यभिधीयते । 
सृष्टि प्रजापतेरेषा भृताध्यात्मविनिश्चये ॥ (१८०।३०) 


[] 


१८० मारत-सात्तिन्नी [ १२. शान्तिपव 


यहाँ भौतिक और आध्यात्मिक दो दृष्टियों के तारतम्य का विनिश्चय 
थाया जाता है । ( अ० १८० ) 
चार वरणो के विशेष प्रकार 
अध्याय १८१ में कहा गया हैं कि ब्रह्मा ने चार वर्णो के चार रंग 
बनाये । श्वेत, रक्त, पोत और कुष्ण ।) इस पर बुद्धिपूर्वक प्रश्न उठाया 
गया कि इससे तो वर्णो का संकर मानना पड़ेगा क्योंकि त्वचा के रंगों का 
कोई नियम नहीं है । सब रंग सव वर्णो में देखे जाते हैँ ।* इसके उत्तर 
में यही समाधान दिया गया है कि रंगों का आग्रह न करके कर्मो का 
आग्रह करना अच्छा हे-- 
न विद्येषो5स्ति वर्णानां सवं ब्राह्ममिदं जगत्‌ । 
ब्रह्मणा पूवंसुष्टं हि कमंभिवंणंतां गतम्‌ ॥ (१८१।१०) 


इस शंका का एक बढ़िया समाधान इस प्रकार दिया गया हुँ कि वर्णो 
के विभाग का कोई विनिश्चय नहीं है । यह सारा जगत्‌ ब्रह्मा की सृष्टि 
है । काम, क्रोध, लाभ, मोह सबमें एक समान पाये जाते हैं । शरीर के 
मल और रस, रक्त आदि धातुएं भी सब वर्णों में एक जैसी होतो हैं । अतः 
उनके आधार पर वर्णो का निश्‍चय नहीं (सर्व ब्राह्ममिदं जगत्‌) । 

पहले सभी ब्राह्मण थे, पर कर्मानुसार वण में विभक्त हो गये । जो 
ब्राह्मण तीक्ष्ण थे और काम, क्रोध तथा साहस के वश में हो गये, वे 
क्षत्रिय कहलाने लगे । जिनका मन गो-सेवा और कृषि में लग गया, वे वेश्य 
हो गये । जो हिसा, अनृत, लुब्धक वृत्ति और कई तरह के नोच घन्धे करने 
लगे और शौच के नियमों से भ्रष्ट हो गये, वे मूल में ब्राह्मण रहते हुए भी 





१. ब्राह्मणानां सितो चण क्षन्नियाणां तु लोहितः । 

चैञ्यानां पीतको वणः झूद्राणामसितस्तथा ।। (१८१।५) 
२, चातुवण्यस्य वर्णन यदि वणो विभज्यते । 

सवेषां खल वर्णानां इझ्यते वणसंकरः।। (१८१।६) 


अ० १६८-३५३ | ८७. मोक्षधम पव- -सृष्टि ओर प्रलय १८१ 


शूत्र बन गये । ! 

या जो मूल में ब्राह्मण थे, कई वर्णो में वंट गये । पर उनके लिए भी 
धर्म, यज्ञ आःद कर्मों का प्रतिषंव नहीं है । इन चारों वर्णो के लिए एक 
मात्र देवी ब्रह्मा को पुत्री सरस्त्रती है--वर्णाश्वव्वार एते हि येषां ब्राह्मी 
सरस्वती । (१८१।१५) । 

चारों वर्ण लोभ से अपना ज्ञान न खो बैठ। ब्राह्मण घर्म-तन्त्र में स्थित 
रहें, तप को धारण करें, ब्रह्म या वेद को धारण करें, व्रत और नियमों का 
पालन करें, तो उनका ब्राह्मणत्त्र वना रहेगा । 

इसमें जितनी हातें हैं, वे जैसे किसी अर्वाचीन समाजशास्त्री के द्वारा दी 
गई है। इसमें कहीं भी ब्रह्मा के मुंह, भुजाओं, जंघा और पैरों से चार वर्णों 
की उत्पत्ति का उल्लेख नहीं है। यहां नैतिक गुणों और कर्मों को वर्ण- 
भेद का विषय माना हैं। आरम्भ में सभी ब्राह्मण थे, पर पीछे उन्हीं में से 
वहुत-सी जातियां वन गई । उनका ज्ञान-तरिज्ञान नष्ट हो गया एवं आचार 
चेषटाओं में स्त्रच्छन्दता आ गईं । 

ब्रह्मा को मानसो सृष्टि में, जिसमें ऋषियों के तप का योग था, सब 
लोग धर्मतन्त्र परायण थे । पर सदा के लिए इस स्थिति का निर्वाह नहीं 
हो सका। 
लेखक को ऊपर के स्फुट तको से पूरा संतोष न हुआ । उसने अध्याय 
१८२ में अपनी पहली युक्तियों का खण्डन न करते हुए चारों वर्णो के 
आदर्शो का स्फुट विवेचन किया । 





१. कामभग प्रियास्तोईणा: क्रोधनाः प्रियसाहसाः । 
त्यक्तस्वधर्मा रक्ताङ्गास्ते द्विजाः क्षत्रतां गताः ।।१३।। 
गोपु बृत्ति समाधाय पीताः कृष्युपजीविनः । ॥ 
स्वधमं नानुतिष्ठन्ति ते द्विजा चेइयतां गताः ।।१२। 


हिंसानृतप्रिया लुब्धाः सवंकर्मोपजीचिनः । 
कृष्णाः शोचपरिश्रष्टास्ते द्विजाः शूद्रत † गताः ॥१३॥ 
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अध्याय १८३ में सत्य की बहुत ही सुन्दर व्याख्या दी गई हैँ । सत्य 
ब्रह्म, सत्य तप, और सत्य ही प्रजाकर्त्ता है। सत्य, स्वर्ग और अनृत नरक 
है (स्वगः प्रकाश इत्याहु नरकं तम एवं च) । जिन्हें अनृत.रूप तम ग्रस 
लेता है, वे सत्य रूप प्रकाश नहीं देख पाते। 

लोक की ऐसी वृत्ति है कि यहां सत्य ओर अनृत, प्रकाश और अन्धकार, 

धर्म ओर अधम तथा सुख और दु:ख दोनों की सत्ता है । मनुष्य को चाहिए 
कि अपनी बुद्धि में किसी एक को चुने ।) 

सत्यानृत को इस व्याख्या में सुख-दुःख की अनित्यता का यह सिद्धान्त 
जोड़ दिया गया था, जो लोकपर्याय का अवान्तर मत था। 

विचित्र हें कि इस अध्याय मे दुःख और सुख का विवेचन गद्य में दिया 
गया है । लगता है संसार में शारीरिक और मानसिक दुःखों की स्पष्ट 
व्याख्या का गद्यांश भाग जसे वौद्ध स्रोत से लिया गया था । अन्त मे सुख- 
दु:ख के सिद्धान्त को स्त्रग और नरक के साथ मिलाया गया हुँ । स्वर्ग में सुख 
और नरक में दु.ख हैं । इस निष्कर्ष को ब्राह्मण और बोद्ध दोनों मानते 
थे । सुख-दु:ख का समत्व परम पद या मोक्ष हैं। 


इसी मत से मिला हुआ लोक सुष्ट का वैदिक मत था, जिसमें माता 
पृथिवी और पिता द्युलोक हैं । इन दोनों का जो शुक्र-शोणित संयोग है, वही 
तेज संतान का रूप धारण करता है-- 
पृथिवी सवभूतानां जनित्री तद्विधाः स्त्रियः । 
पुमान्प्रजापतिस्तन्र शुक्र तेजोमयं विदुः ॥ (१८३।१५) 
ध्याय १९४ में दान, धर्मचरित या धर्माचरण, तप, स्वाध्याय और 
अग्निहोत्र के फल के विषय में प्रश्‍न किया गया हूँ। कहा गया है कि अर्नि- 





१. यन्न यत्सत्यं स धर्मो यो धमः स प्रकाशो यः प्रकाश स्तत्सुख- 
सिति । 
यत्र यदनृतं सोऽधर्मो योऽधमस्तत्तमो, यत्तमस्तद्‌ खःमिति । 
( १८३।५ ) 
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होत्र से पाप की शान्ति होती हैं। स्वाध्याय से जो शान्ति मिलतो है, वह 
उत्तम है। दान से भोग और तप से सर्व-प्राप्ति होती है ।१ 

इसके बादे चार आश्रमों के आचार बताये गये हैं । यह गद्यांश किसी 
प्राचोन गृह्यसूत्र से लिया गया या उस पर आधारित जान पड़ता है। 

अध्याय १८५ में उसी विषयको जारी रखते हुए वानप्रस्थ और परि- 
व्राजकों के मत कहे गये है । 

इन मतों में एक मत यह भी सुना जाता है-- 

अस्माल्लोकात्परो लोकः श्रूयते नोपलभ्यते ।। (१८५।७) 

अध्याय १८६ से आचार धर्म का कथन प्रारम्भ किया गया है। यह 
प्रकरण मनुस्मृति तथा कई पुराणों में भी आता है । स्नान, संघ्या, भोजन 
आदि के नियमों को शिष्टाचारमय महान्‌ धर्म कहा जाता था । 

अध्याय १८७ में बुद्धि, त्रगुण्पय और मनीषी का विवेचन है । यह 
अध्यात्म का विपय माना जाता था। 


१ ०८८ १ 
ध्यान योग 


श्वेताश्वतर उपनिपद्‌ में दस वादों का उल्लेख करते हुए कहा गया है 
कि तत्त्वचिन्तको ने सत्य की खोज के लिए ब्यान योग का आश्रय लिया 
(ते ध्यानयोगान्‌ गटानुपड्यन) । ध्यान योग उस युग की सर्वसम्मत साधना 
विधि थी । यहां अध्याय १८८ में ध्यान योग का विवेचन किया गया है । 

ध्यान योग, ज्ञान योग, इन्द्रियसंयम योग, निर्वाण या मोक्ष योग---ये 
सब योग के अवान्तर भेद थे । साधक को योगवित्‌ या योगी कहा गया 
है । ध्यान योग में लेखक की सबसे अधिक रुचि ज्ञात होती है । हठयोग, 


१. हुतेन शाम्यते पापं स्वाध्याये शान्तिरुत्तमा । 
दानेन भोग इत्याहुस्तपसा सवमाप्नुग्रात्‌॥ (१८४।२) 
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आसन, प्राणायाम का यहां कोई उल्लेख नहीं हैँ अध्याय २२८, २३२, 
२४३, २८९, २९४, ३०४, ३०५ में कुछ सामग्री अवश्य है, पर विशेष 
साधना का वर्णन नहीं है। अध्याय २९४ में प्राणायाम का उल्लेख किया 
गया है और अध्याय ३०४ में अष्टगुणित योग या अष्टाङ्ग योग और उप्के 
प्राणायाम भादि अंगों का नाममात्र उल्लेख आया है। कोई साट” विधि 
नहीं बताई गई है । इस प्रकार यद्यपि ध्यान-योग, ज्ञान-योग, म - :ग, 
और इन्द्रियदमन योग के प्रति मोक्षधमं में प्रर्याप्त वर्णन ५ गा जाता है, 
किन्तु हठयोग के विषय में बह मौन हैं । 


RAS ११ 


जपयोग 


अध्याय १८६ से १९४ तक जपयोग का विस्तृत वर्णन है जप करने 
वाले को जापक और जिसका जप किया जाय उसे जप्य कहते थे । ज्ञात 
होता है कि वेद मंत्र और संहिता का जप किया जाता था। सूर्य की शक्ति 
सावित्री को इष्ट देवता के रूप में प्रत्यक्ष मान कर जप का विधान था । 
जप का फल अक्षर ब्रह्म को प्राप्ति माना जाता था । जपयोग की महिमा 
ध्यानयोग से कम न थी (१९३।२२) । 

जप में श्रद्धा-आवइ्यक थो । कहा है कि जपकर्ता ब्राह्मण पर वेदमाता 
सावित्री प्रसन्न हुईं (वेदमाता तस्तस्य तज्यप्यं समपूजयत्‌ । १६२।८) । 
वेदमाता गायत्री को संज्ञा थी । अतः वेदमाता गायत्री का जप किया जाता 
था । किन्तु यह भी कहा गया है कि समस्त संहिता या उसके किसी भाग 
का भी जप होता है । जप के लिए “तूष्णीम्‌? या मौन भाव आवश्यक था । 
विधिपूर्वक संहिता के अध्ययन या पारायण से जपयोग का विकास जान 
पड़ता है । पाणिनि ने छंदोघ्यायी ब्राह्मण को श्रोत्रिय कहा है। उस युग में 
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वेदपाठी ब्राह्मण दो भागों में बट गए थें---एक निगदपाठी जो उच्च कण्ठ 
से पाठ करते थे, दूसरे तूष्णींपाठी जी जापक कहलाते थे । 

ब्राह्मण के मांगने पर सावित्रो ने वरदान दिया कि जप के फलस्वरूप 
तुम्हें ब्रह्मस्थान की प्राप्ति होगी (प्रयाति संहिताध्यायी ब्रह्माणं परमेष्टि- 
नस्‌ । १९२।११८) । 

जपको एकाग्रघमं कहा गया है । उसके लिए मनःसमाचि आवश्यक हैं। 
आगे कहानी दी गई हूँ कि धर्म, यम, मृत्यु और काल मनुष्य रूप रखकर 
उस ब्राह्मण के पास आये और उससे अपनी-अपनो श्रेष्ठता के विषय में बहस 
करने लगे । धर्म ने उसे स्वर्ग भेजना चाहा, पर ब्राह्मण ने शरोर के विना 
स्वर्ग जाना पसन्द नहीं किया ।१ 

इसकी व्यञ्जना यह थी कि जप योग से शरीर रहते ही स्वर्ग का सुख 
मिल जाता है । तो काळ, मृत्यु तथा यम इन तीनों ने कहा, "हे ब्राह्मण, 
तुम जप के रूप में उत्तम तप कर चुके, अव तुम्हें हम लेने आये हैं !”” 

वहुत विवाद के बाद निश्चय हुआ कि वह स्वर्ग नहों चाहता, पर जप 
के प्रभाव से वह ब्रह्मभूत, सुखी, शान्त और निरामय हो चुका हूँ। जापक 
को वह अक्षरसंज्ञक अद्वितीय अजर और शान्त ब्रह्मस्थान प्राप्त हो जाता 
है । अंतिम निष्कर्ष यह बताया गया है कि सब योगों का फल जययोग के 
तुल्य है जापकैस्तुल्यफलता योगानां नात्र संशय: (१९३।२२) । 


९९०. १ 
स्वभाववाद ओर अध्यात्मवाद का समन्वय 


अध्याय १९५ में मन्‌-वृहस्पति संवाद के रूप में स्त्रभाववाद और 
आत्मवाद का समन्त्रय किया गया है। शरीरी आत्भा जब आत्मकेन्द्र में 
आता है तो पञ्चभूत, पञ्चेन्द्रियां और उनके पांच गुण, यें सब उस केन्द्र में. 


१. सशरीरेण गन्तव्यो मया स्वर्गो न वा विभो (१९२।२६) । 
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आ जाते हैं । उन्हीं के साथ शरीरी आत्मा इस देह में प्रतिष्ठित होता हैँ। 
मनु द्वारा प्रतिपाद्य यही आर्य दृष्टिकोण था। उत्पत्ति , क्षय, सुख-दुःख, स्वीकृत- 
दुष्कृत, ये सब स्वभाव के घर्म हैं जो शरीरी आत्मा का स्पर्श नहीं करते । 
आत्मा के साथ मन को सत्ता अनिवार्य है । वही इन्द्रियों का विषयों के 
साथ संयोग कराता हैं । 

इन्द्रियां, मन, बुद्धि और आत्मा इनकी सत्ता स्वीकार करके क्षेत्र और 
क्षेत्रज्ञ का आस्तिक सिद्धान्त अस्तित्व में आया या विकसित हुआ । उसका 
किसी वाद से विरोध न था, और न वह क्रिसी मत का निराकरण करता 
था। उसका दृष्टिकोण समन्वय का था। इस मत में शरीर या क्षेत्र की 
सत्ता, शरीरी आत्मा की सत्ता, मन, बुद्धि की सत्ता, काल, कर्म और देहा- 
न्तर को सत्ता, सबको स्त्रीकार करने का बुद्धिवादी दृष्टिकोण या समन्वय- 
वादी दृष्टिकोण स्त्रीकार किया जा सकता हूँ। यही मनु द्वारा प्रतिपादित 
मानवधर्म शास्त्र का दृष्टिकोण था । 


इस मत में भूतात्मा (पञ्चभूत), प्राणात्मा (पञ्च इन्द्रियां), प्रज्ञा- 
नात्मा (मन), दिज्ञानात्मा (बुद्धि), अव्यवतत्मा (शरोरी) पुरुष--इन पांचों 
कोटियों को स्वीकार किया जाता था । ऐसा ही अध्याय १६७ में हुँ।' 

इस मत में ज्ञान और ज्ञेय का पृथक्‌ विवेचन मुख्य विषय था । ज्ञेय 
आत्मा है और उसके अतिरिक्त बुद्धि, मन, इन्द्रियां, विषय और भूत सब 
ज्ञान का क्षेत्र है । ज्ञान का क्षेत्र सगुण है । ज्ञेय अन्तरात्मा निर्गुण है । 

एक पक्ष में बुद्धि गुण-प्रधान होती है । दूसरे पक्ष में दही गुणों से 
ऊपर उठकर आत्मा का दर्शन करतो हैं । एक प्रवृत्ति प्रधान या प्रकृति से 
होठी है, दूसरी प्रवृत्ति पुरुष से होती है । राग से प्रकृति की ओर और 
विराग से ज्ञान की ओर गति होती है (रागवान्प्रकृतिं ह्यंति। विरक्तो 

ज्ञानचान्भवेत्‌ । १९९।८७) । 


१, अव्यक्तात्‌ प्रसृतं ज्ञानं ततो बुद्धिस्ततो मनः। 
सनः श्रोत्रादियुक्तं राव्दादीन्साधु पझ्यति॥ (१९७।११}) 
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अध्याय १९९ में कर्म की महिमा का वर्णन है । जैसे सोने का धागा, 
सूति, मणि-मृंगे में पिरोया जाता है, वैसे ही आत्मा कर्म के अनुसार नाना 
योनियों में जाता है। इन्द्रिय, मन और वुद्धि को निर्वल करके अन्तरात्मा 
का दर्शन यह इस मत का सार था, जिसका प्रतिपादन गीता में भी किया 
गया हैं । 

अध्याय २०० में नारायण, कृष्ण या गोविन्द महिमा का किसी भाग- 
वत लेखक ने वर्णन किया हुँ, जो गुप्त युग में जोड़ा गया विदित होता है। 
युधिष्ठिर ने कहा, “पुण्डरीकाक्ष, अत्युत, महाप्राज्ञ, विष्णु, हृपीकेश, नारा- 
यण, केशव की महिमा में सुनना चाहता हूं ।” 

उत्तर में भीष्म ने कृष्ण के माहात्म्य के विपय में या नारायण के 
विषय में जामदर्न्य राम, देर्वाप नारद, द्वैपायन कृष्ण, असित देवल और 
वाल्मीकि और मार्कण्डेय के द्वारा कही हुई नारायण की महिमा सुनायी । 

केशव भगवान्‌, ईश्वर, प्रभु और पुरुष समानार्थक हैं । पुराणविद्‌ 
उनका इस प्रकार कीत्तन करते हैं। उस महात्मा पुरुषोत्तम ने अपने 
भूतात्मा रूप से महाभूतों को बनाया । उस महात्मा पुरुषोत्तम ने जल में 
शयन किया। उन्होंने अपने संकर्षण रूप का सजन किया । उनकी नाभि से 
सूर्य के समान दिव्य और तेजस्त्री कमल उत्पन्न हुआ | उस पुष्कर में सब 
लोकों के पितामह ब्रह्मा ने जन्म लिया । तब तमागुण से मधु. नामक अमुर 
उत्पन हुआ । वह ब्रह्मा को मारना चाहता था, किन्तु पुरुषोत्तम विष्णु 
ने उसका ही बध कर दिया । इससे उनका नाम मधुसूदन हुआ । 

इसी प्रसंग में ब्रह्मा द्वारा अद्भछ पुरुप दक्ष प्रजापति के जन्म का 
वर्णन है। और दक्ष ने अनेक कन्याओं द्वारा जिस प्रपञ्च को जन्म दिया, 
उसका भी विशद उल्लेख हूँ । 

सृष्टि विद्या के प्रसंग में भागवतों द्वारा स्वोकृत यह एक दृष्टि थी, 
जिसका बहुत त्रिस्तार भागवत आदि पुराणों में आया है । यहां यह 
उल्लेखनीय है कि विष्णु ने अपने मुख, भुजाओं, जंघा और पेरों से 
असंख्य ब्राह्मणों, शत क्षत्रियों, शूद्रशतों को जन्म दिया । लेखक को दृष्टि 
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में यह शत शब्द अपरिमित संख्या का वाचक था । इससे सूचित होता 
है कि उसने समाज में प्रचलित चार वर्णो की व्यवस्था को मुख्य माना, 
तव उसको व्याख्या विष्ण के शरीर से को । निश्चय ही यह विवेचन 
युबित्त-संगत था । | 

यहां कहा गया है कि सत युग और त्रेता में संकल्प से उत्पन्न मानसी 
सृष्टि थी, किन्तु द्वापर से मेथुनी स्टि का आरम्भ हुआ (द्वापर मंथुनो 
धमः प्रजानामभवन्नृप । २०२।३७ ) । इस मेथ्रनी सृष्टि में तलवरा 
आन्ध्र, पुलिन्द, शबर, चूचुप, ( चेंचू ) और मण्डप का दक्षिणापथ में और 
यवन, काम्ब्रोज, गान्धार, किरात तथा वर्वर पापयोनियों का उत्तरापथ में 
जन्म हुआ । यह पुण्डरीकाक्ष केशव की महिमा हैं । भगवान्‌ केशव अचिन्त्य 
हैं । वे केवल मानुष नहीं हैं । 

अध्याय २०१ में सात ब्रह्मापुत्रों के और फिर उनसे अनेक ऋषियों के 
जन्म का वृतान्त है । यह सामग्री वेदिक परम्परा से यहां तथा अन्य पुराणों 
में ली गई है । 

अध्याय २०२ में कृष्ण या विष्णु के वराह अत्रतार का वर्णन है, जो 
गुप्तकाल में भागत्रतो का प्रिय विपय था । 

अध्याय २०३ में योग और अध्यात्म की व्याख्या हैं । 

अध्यात्म २०४ में वाष्णेयाध्यात्म का वर्णन हैं । 

अध्याय २०४ और २०५-२०६ में क्ष्ण के अध्यात्म स्वरूप की 
व्याख्या करते हुए सत्त्व, रज, तम इन तीन गुणों को व्याख्या की गई है 

२०६-२१० अध्यायों में श्रीमद्भग्वद्गीता के प्रवृत्ति मार्ग और अध्यात्म 
योग का लगभग उन्हीं शब्दों में विवेचन हैं । 

अ० २१२ में सांख्य शास्त्र के निवृत्ति मार्ग, सिद्धान्त और साधना का 
पञ्चशिख कापिलेय के द्वारा विस्तृत वणन किया गया है । 

अध्याय २१३ में गृहस्थ-जीवन में सदाचार वृत्त का वर्णन किया गया 
हैं और अध्याय २१४ में गृहस्थ व्यक्ति के लिए तप का विधान बतलाया 
गया है । तप क्या हँ--स्वल्पाहार, अनशन, मास और पक्ष का उपवास, 
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झम, दम तथा ब्रह्मचर्य सदोपवासी, दानी, धर्म-कुटुम्बी, देव की आराधना 
करने वाला, अमिताशो, यज्ञ-उच्छिष्ट-भोज्य और अतिथिप्रिय व्यक्ति गृहस्थ 
होते हुए भी तपस्वी होता है । 

जो प्रातः भोजन और सायं भोजन के वीच कुछ नहीं खाता, वह 
सदोपत्रासी होता हैं । 

जो केवल ऋतुगामी होता है, वह सदा ब्रह्मचारी होता है। भृत्य 
और अतिथियों को भोजन कराकर जो खाता हूँ, वह अमृतभोजी हूँ । 
अभोजन से व्यक्ति स्वर्ग जीत लेता हैं देवता, पितर, भृत्य और अति- 
थियो से बचा हुआ भोजन जो करता हुँ, वह यज्ञभोजी है । इस अध्याय 
में परिमित भोजन, स्त्रल्पाहार या उपश्रास को ही गृहस्थ व्यक्ति के लिए 
सबसे बड़ा तप और सदाचार का नियम कहा गया हैं। 

अध्याय २१५ में इन्द्र-प्रह्वाद संवाद के रूप में कर्म और प्रज्ञा के 
जीवन की व्याख्या कराई गई है। 

अध्याय २१६ में इन्द्र-लि संवाद के रूप में ऐश्वयं की अनित्यता का 
वर्णन किया गया है । 

असुरराज बलि कालपर्याप दृष्टि को मानने वाले थे । वे संसार की 
सव वस्तुओं को अन्तवान्‌ जानकर शोक और हर्ष स प्रभावित नही होते 
थे (अध्याय २१७) । 

अध्याय २१८ में बलि की श्री और इन्द्र का संवाद है जिसमें श्री 
ने अपने स्थान बताये हैं । 

अध्याय २१६ में इन्द्र और नमुचि के संवाद के रूप में कालवाद की 
व्याख्या की गई है । 

अध्याय २२० में प्रश्न उठाया गया है कि बन्धनाश और राज्यनाश 

गी कठिन विपत्ति में फसे हुए मनुष्य को क्या करना चाहिए ? यह प्रश्न 


१. अन्तरा प्रातराशं च सायमाशं तयैव च । 
सदोपवासी च भवेद्यो न अुङक्ते कथंचन ॥ ( ११४।९ ) - 
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वैसा ही है जैसे आपद्धर्म में राजा के लिए किया गया है। और उत्तर भी 
लगभग वही है । इसमें काळपर्याय वाद के अन्तर्गत सुख-दुःख पर्याय का 
विवेचन हैं -- 

कालेन त्वाहमजयं कालेनाहं जितस्त्वया । 

गन्ता गतमितां कालः कालः कलयति प्रजाः ॥ (२२०।३५) 

युधिष्टिर ने पूछा कि भविष्य में आने वाले कल्याण और अकल्याण 
के समय मनुष्य का मन केसा हो जाता हैं यह उल्लेखनीय है कि असुरों 
की देवी को नक्षत्र और तारों के आभूषण और देवराज इन्द्र की श्री लक्ष्मी 
को कमलों की माला पहने हुए कहा गया हूँ-पझाश्रीः पद्ममालिनी 
( २२१।२० ) । ये दोनों लक्षण मथुरा से प्राप्त काली मिट्टी की देवी 
मृतियों में घटित होते हैं । १ 

इस अध्याय में इन्द्र और वासव का संवाद हैं । 

अध्याय २१२ में ब्रह्मस्थान के आचार और नियम वताये गए हैं । 
इसमें समत्व और संयम का ही उपदेश दिया गया है । 


अध्याय २२३ में उग्रसेन-वसुदेव के संवाद के रूप में मनुष्य के सभी 
गुणों के विषय में प्रश्‍न किया गया हैं, जैसे, ऋजु, सत्यवादी, तपस्वी, 
विनयी, सुखशील, सुसंभोग, सुभोज्य, स्वादर, शुचि, तितिक्षु, मनोनुकूल- 
वादी, वहुश्चुत, चित्रकथ, पण्डित, अशठ, अदीन, अक्रोधी, अलुब्ध । 

अध्याय २२४ में युधिष्ठिर ने भूतों के आयन्त, ध्यान, कमं, काल, 
आयुवल, लोकतत्त्व, भूतों की आगति और गति, सर्ग और मृत्यु के विषय 
में प्रश्न किया । उत्तर में भीष्म ने व्यास और झुक के संवाद रूप में इस 
महान्‌ प्रकरण का वर्णन किया । आरम्भ में छोटो-त्रडी काल की इकाइयों 
की गणना दी गई हैं । सतयुग में धर्म के चार पैर थे, फिर क्रमशः उसका 
ह्लास हुआ । चार युगों की द्वादश साहस्त्री से एक ब्राह्मा दिन होता है । 
उतनी ही काळ संख्या से ब्राह्मी रात्रि होती हैं । ब्रह्मा से महत्‌ तत्त्व एवं महत्‌ 
तत्त्व से मन, मन से पञ्चभूत और पञ्चभूतों से उनकी तन्मात्राएं जन्म 
लेती है। यही सृष्टि के आरम्भक सप्त पुरुष हँ ( फते तु सप्त पुरुषा 
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नानावीर्याः पृथक पृथक्‌ । २४४, ४१ ) । किन्तु बिना एक दूसरे से मिले 
हुए ये सृष्टि न कर सक्ने । जब ये एक साथ मिले तब इनका वह समाश्रय 
भाव पुरुष कहलाया । उस श्रयण को ही शरीर कहते हैं । वह पोडश- 
भावों ( पंच ज्ञानेन्द्रिय, पंच कमन्द्रिय, पंच महाभूत और मत) का 
मूर्त रूप था। शरी र, कर्म तथा पुरुष का और भी विशद वर्णन किया गया है, 
जैसा भागवतों में मान्य था। विश्व का प्रतिसंचर कर्म अर्थात्‌ पृथ्वी, जल, 
तेज, वायु, आकाश, मन और अव्यक्त रूप में कहा गया है। संचर सृष्टि और 
प्रतिसंचर ही प्रलय है। उस प्रकार संचर-प्रतिसंचर के रूप में जगत्‌ 
का विस्तार और संक्षेप होता है । इसी को संज्ञा संकोच और विकास है । 
(अ० २२५) 
अध्याय २२६ में राजाओं के नाम और क़ृत्यों का उल्लेख हे । 
अघ्याम २२७-२३० में प्रज्ञादर्शन का विशद वणन हैं । | 
अध्याय २३१ में प्रज्ञादर्शन के अन्तर्गत ब्रह्म प्राप्ति का बर्णन हैं । 
अध्याय २३२ में प्रज्ञादर्शन के अन्तर्गत इन्द्रियनिग्रह का वर्णन हैं । 
अध्याय २३३ में प्रज्ञादर्शन के अन्तर्गत क्षराक्षर का वर्णन किया गया 


पाय २३४ में ब्रह्मचारि-धम का निरूपण हं । 

अध्याय २३५ में प्रज्ञादर्शन के अन्तर्गत विशेष प्रकार की बुद्धि के 
साधन का वर्णन किया गया हुँ । 

अध्याय २३६ में वानप्रस्थ-धर्म का निरूपण है । 

जैसे हाथो के पांव में और सब पेर समा जाते हैं, ऐसे ही सन्यासी 
के धर्म में अन्य सभी धर्मों का समावेश समझना चाहिए । वह अहिंसक, 
समदर्शो, सत्यवादी, धेर्यवान्‌, जितेन्द्रिय और सभी भूतों का दारण्य होता 
है । भिक्षु के और भी लक्षण इसमें बताये गए हैं। ( अ० २३७ ) 

अध्याय २३८ में सबके हृदय में अवस्थित गूढ़ आत्मा का वर्णन हू। 
इसके ये रूप हँ--भूतात्मा, प्रज्ञानात्मा (मन), विज्ञानात्मा (बुद्धि), महदात्मा, 
अव्यक्तात्मा । अव्यवतात्मा जिसके लिए गूढाऽऽत्मा यह संज्ञा उपनिषदों में बनाई 
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गई थी (एष सपु भृतेषु गूढाऽऽत्मा न प्रकाशते । कठ उ० ३।१२) को 
सत्त्व में समाविष्ट करके मृत्युंजय बन जाता है । निवात दीप की भांति 
उसका चित्त कहीं से कम्पित नहीं होता । योगी के सम्पूण लक्षण इस 
वर्णन में आये हुँ । इस प्रकार रात्रि के पूर्व और पश्चिम भाग में योग 
साधन करता हुआ आत्मा का आत्मा में दर्शन करता हैं ( अ० २३८) 


अध्याय २३९ में झुक ने अध्यात्म विद्या के विस्तृत वर्णन का प्रश्न 
किया। इस प्रकारण में आई हुई अध्यात्म सामग्री का जैसे कोई अन्त ही नहीं । 
व्यास जी ने शुकदेव से अध्यात्म विद्या का पुनः विस्तार से वर्णन कहा । 
जैसे समुद्र में हिलोर पर हिलोर उठती हैं, ऐसे ही पञ्चभतों में 
उनके गुणों की लहरें उठती रहती हैं । शब्द, श्रोत्र, आकाश आदि का 
अनन्त क्षेत्र है ऐसे ही वायु, स्पर्श, रस और जल, तेज, रूप और अग्नि, 
घ्राण, गन्ध और पृथिवी इनकी ऊ्मियों का इस जीवन में वया कभी कोई 
अन्त होता हैं इनके ऊपर और इनसे भो सूम मन और बुद्धि की लह- 
रियों का कहीं कोई अन्त नहीं । जीवन भर प्राणी उनका अनुभव करता 
है । यह सव अध्यात्म का क्षेत्र है । इनमें तीन गुणों की सूक्ष्म पत पड़ी हुई 
हैँ । क्षेत्र-क्षेत्रज्ञ का यह जाल बहुत ही सक्ष्म और अपरमित है । देहधारियों 
“को इन्द्रियग्राम इस ओर से उस ओर तरंगित करता रहता है। 
( अ० २३९ ) 
भावों का धरातल मन है । इन्द्रिय से अध्यवसाय का निश्चय किया 
'जाता है । हृदय प्रिय और अप्रिय के अनुभव का साधन है कामगोचर 
इन्द्रियों से आत्मा का दर्शन नहीं होता । इन्द्रियरश्मियों को जब मन से रोक 
लिया जाता हूँ, तो घर में रवखे हुए दीपक की भांति आत्मा का प्रकाश 
“दिखाई पड़ता हैं ( अ० २४० ) 
अ० २४० में प्रवृत्ति ओर निवृत्ति का मार्ग कहा गया हूँ । 
अ० २४२ परम धर्म का कथन है! 
सब ओर से निवृत्ति को प्रशंसा अ० २४३ में की गई हैं । 
अध्याय २४२ में अन्तरात्मा का कथन है । 
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अध्याय २४४ में ब्रह्म के दर्शन का उपाय कथित है । 

कामना-त्याग का उपाय अध्याय २४६ में कहा गया हैं । 

अध्याय २४७ में भतों के गुणों का संख्यान है । 

इस प्रकार चौबीस अध्यायों में शुकदेव के प्रश्‍न और व्यास के उत्तर 
के रूप में प्रज्ञादशन और अध्यात्म विद्या का वर्णन क्रिया गया है। यह 
अध्यात्म योग और आस्तिक दर्शन का बहुत ही अच्छा और सारगर्भित 
उपदेश है । इसमें गीता और उपनिपदों का सार पाया जाता है। 

अध्याय २४७ से २५० तक प्रजापति तया मृत्यु के संवाद के रूप में 
मृत्यु की उत्पत्ति का वर्णन किया गया है। 

अध्याय २५१ में धर्म के लक्षणों का वर्णन किया गया है । 
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लुलाधार-जाजलि संवाद 


~“ [a 


अध्याय २५२ से २५६ तक के पांच अध्यायों में गृहस्थ धर्म 

महिमा का एक हृदयस्पर्शी दृष्टान्त दिया गया हैं । जाजलि नाम का एक 
तपस्वी वन में तप करने लगा । वह इतना सफळ हुआ कि उसकी 
जटाओं में पक्षियों ने अण्डे दे दिये। उनमें से वच्चे निकले, फिर 
भी जाजलि का ध्यान भंग नहीं हुआ। इसमे उसे अभिमान हो गया । 
वह जव नदी में रनान करने गया तब उसने आकाशवाणी सुनी कि तुम्हारा 
धर्म-ज्ञान अभी तुलाधार वैश्य के समान नहीं हुआ। यह महाप्राज्ञ तुला- 
धार वाराणसी में रहता है वह भी घमं के विषय में ऐसा दावा नहीं कर 
सकता जैसा तुम करते हो यह सुनकर जाजलि आश्‍चर्यचकित हो गया 
और तुलाधार को खोजता हुआ वाराणसी आया । तुलाधार ने उसका 
स्वागत किया और कहा कि हें ब्राह्मण, तुम जव आ रहे थे, तभी हमने जान 
लिया था । तुमने समुद्र के किनारे महान्‌ तप किया, किन्तु धर्म के रहस्य 
को नहीं जाना । तुम्हारी जटाओं में पक्षियों ने घोंसला बना लिया था । 
आकाशवाणी सुनकर तुममें क्रोध आ गया । 
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जाजलि ने तुलाधार से इसका रहस्य पूछा, तो उसने कहा “मैं गन्ध द्रव्यों 
का व्यापार करता हूं । मेरी जीविका में किसी प्राणी से द्रोह नहीं है । मेरे 
किसी भी काम में माया या छल नहीं हैं। में सब प्राणियों के हित में कार्य 
करता हूं । में मिट्टी और सोने को एक-सा मानता हूं । में किसी दूसरे के 
काम को न प्रशंसा करता हूं, न निन्दा । सब भूतों में समता मेरा ब्रत है। 
मेरी तुला मुझे इष्ट और अनिष्ट में, राग ओर द्वेष में समत्व भाव रखने की 
चेष्टा देती है ।” 


` छुलाघार ने १८६ इलोकों के संवाद में जिस धमं की व्याख्या को, उसमें 
यज्ञ का कोई उल्लेख न था । ज्ञात होता है कि यह कम या अधिक बौद्ध-घर्म 
के ही उपदेशों का एक संस्करण था । इस पर जाजलि ने पूछा कि यह 
तुम्हारा सिखाया हुआ धर्म है। यदि इसे हम मान लें, तो स्वर्ग का द्वार बन्द 
हो जायगा। इस पर तुलाधार ने कहा, ““में नास्तिक नहों हूं, न यज्ञ की निन्दा 
करता हूं । किन्तु जो विशुद्ध प्रज्ञाधर्म है, जो सम्यक्‌ वृत्ति हैँ, जो सम्यक्‌ 
कर्म, सम्यक्‌ वाणी और सम्यक्‌ धमं है, उसी की व्याख्या करता हूं ।” 
ज्ञात होता है, तुलाधार की अधिकांश शिक्षा वोद्धों फे ग्रंथ धम्मपद से 
संकलित को गई थी । जैसे 
यस्मादुद्विजते लोकः सर्पाद्विरम गतादिव । 
न स धमंमवाप्नोति इहलोके परत्र च॥ (१२।२४४।३१ महाभारत) 
यो ढुक्खस्स पजानाति इधेवखयमत्तनो । 
पन्नमारं विसंयुतं तमहं बूमि ब्राह्मणम्‌ ।। ( जातकब्राह्मण वरग २० ) 
अध्याय २५७ में यज्ञों में अहिसा का प्रतिपादन किया गया हैँ, जिसकी 
संज्ञा विचरूनु गीता हैं । 
अध्याय २५८ में यह व्यावहारिक प्रश्‍न उठाया गया हे कि जीवन में 
कार्य की साधना चिरकाल तक करनी चाहिए या अचिरकाल तक | अन्त में 
यही निर्णय किया गया हैं कि चिरकाल तक सब धर्मो को उपासना होनी 


चाहिए ) 
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अध्याय २५९ में कहा गया है कि सतयुग में केवल 'धिक्‌ दण्ड' था, 
द्वापर में 'आदान दण्ड या जुर्माना आवश्यक था और अब वध दण्ड आवश्यक 
हैं। अतः राज्य चलाने के लिए शारीरिक दण्ड आवश्यक हैं। 


१ ९०२३६ 


गो-कापिलेय संवाद 


अध्याय २६०-२६३ में गो-कापिलेय संवाद के रूप में इस प्रश्न का 
समाधान किया गया हैँ कि गृहस्थ धर्म और योग धर्म इन दोनों का समन्वय 
कैसे हो सकता है और दोनों में कौन श्रेष्ठ है ? इस विषय में कपिल और 
गौ का संवाद प्राचीन जान पड़ता है। उस गौ को त्त्रष्टा के आतिथ्य के 
लिए आलम्भन के उद्देश्य से नहुष ने चुना था। उसे देखकर कपिल ने एक 
वार इतना ही कहा--हा वेद! (जो तुम्हारे नाम पर लोग ऐसा अनाचार 
करते हँ) । उस समय स्यूमररिमि नामक एक ऋषि ने उस गाय के भीतर 
प्रवेश करके कपिल मुनि से कहा, “अहो, यदि वेदों को प्रामाणिकता पर आप- 
को संदेह है, तो अन्य धर्मशास्त्रं को किस आधार पर प्रमाणभूत माना जा 
सकता हैं?” यहाँ स्पष्ट ही वेदिका हिसा पर आक्षेप किया गया है और यह 
भी संदेह किया गया है कि वेद-प्रस्तावित चार आश्रमों का घमं कहां तक 
समीचीन है ? यह उस युग में बौद्धों का वेद के संबध में विचार था, 
अहिसा और हिसा को लेकर यह प्रश्‍न बहुत ही जटिल और कठिन बन 
गया था । यह बौद्धो और भागवतों के बीच में मत-भेद का बवंडर बन 
गया था। 

उससे पिण्ड छुड़ाना भागवतों के लिए मुश्किल हो रहाथा। एक ओर 
तो वे वैदिको हिंसा की निन्दा नहों कर सकते थे, दूसरी ओर अहिसा का 
समर्थन करने पर बाध्य थे । कपिल बौद्ध या वेद-वाह्य दृष्टिकोण के 
समर्थक हैं और स्यूमरर्मि मिलि-जुली वात कह कर वैदिक मत का समर्थन 
कर रहे हैं । स्यूमरश्मि के मत में यज्ञ आवश्यक है । भाग॑वतों ने यज्ञ के 
समर्थन में लम्बे-चौड़े तर्क खड़े किये । यज्ञ द्वारा प्रजापति ने विश्‍व बनाया | 
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विश्व के लिए यज्ञ आवश्यक है । यज्ञ के १२ अंग थे-ओपधि, पशु, वृक्ष, 
लता, घी, दूध, दही, अन्तादि हविष्य, भूमि, दिशा, श्रद्धा और काल । 
ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद और यजमान मिलाकर सोलह यज्ञांग होते हैं । 
तथा, गाहंपत्य अग्नि को सत्रहवां यज्ञांग समझना चाहिए । इन सत्रह में 
हिसा तो केवल एक यज्ञांग है । उसी को लेकर इतना बखेडा करना अना- 
वइयक है। अन्य यज्ञाङ्गों से यज्ञ संपन्न किया हो जा सकता है। भागवतों का 
दूसरा प्रबल तर्क यह था कि पूर्वकाल से ऐसा हो होता आया है, इस कारण 
हम तुम्हारा नया मत स्वीकार नहीं कर सकते । यज्ञ का अनुष्ठान विश्व 
को स्थिति के लिए आवश्यक है । उसमें किसो के साथ द्रोह का भाव नहीं 
है। यज्ञ शास्त्र में वणित है । संपूर्ण यज्ञाङ्गों एक दूसरे को धारण करते हैँ। 
यज्ञ शास्त्र के जाने विना इन यज्ञाङ्गां के साथ झगड़ा करना उचित नहीं । 
केवल पशु हिसा के आधार पर यज्ञ को अवँध मानना टीक नहीं और इस 
युक्ति को यज्ञ के विपक्ष में कभी स्वीकृत नहीं किया जा सकता । विद्वान्‌ 
पुरुषों ने वेद और ब्राह्मण तथा उनमें कहे हुए कर्मकाण्ड को प्रमाण माना . 
हें। इन आम्नायों या आगमों को हम नहीं छोड़ सकते । वेदों के ब्राह्मण 
भाग से यज्ञ प्रकट हुआ है । यज्ञ के पीछे सारा जगत्‌ और जगत्‌ के पीछे 
सदा यज्ञ रहता है । यज्ञ प्रवृत्ति मार्ग है, आपका मत निवृत्ति-प्रधान है। किन्तु 
गुहस्थों के लिए प्रवृत्ति भौर निवृत्ति दोनों ही मागं हैं । उत्तर में कपिल ने 
निवृत्ति मार्ग और ज्ञानियों का समर्थन किया । ये ज्ञानी प्रज्ञावादी बौद्ध 
और सांख्यवादी परिव्राजक थे । किन्तु स्यूमरश्मि ने गृहस्थों का ही पक्ष 
लिया । यदि गृहस्थ आश्रम न हो तो संन्यास, वैराग्य और मुण्डकों के सब 
'धर्म विफल हो जायं । जैसे समस्त प्राणी माता की गोद का सहारा पाकर 
ही जीवन धारण करते हैं, उसी प्रकार गृहस्थ आश्रम का आश्रय लेकर ही 
दूसरे आश्रम टिके हुए हैं। 

गुप्त युग की इसी पृष्ठभूमि में कालिदास ने गृहस्थ को सवों- 
पकारक्षम आश्रम लिखा था ( कालोह्ययं संक्रमितुं द्वितीयं सर्वो- 
'पकारक्षमाश्रमं ते । रघु० ५।१०) । यज्ञ और तप का मूल कारण गार्हस्थ 
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आश्रम ही है । गृहस्थाश्रम का पालन मोक्ष में वाधक है । इस कथन का 
साहस किसमें है? जो श्रद्धारहित, मढ़ और सुक्ष्म दृष्टि से वंचित हैं, 
अस्थिर, आळसी, श्रान्त और अपने पूर्वक्कत कर्मों से संतप्त हैं, वे अज्ञानी 
पुरुष ही संन्यास मार्ग का आश्रय लेकर गृहस्थ घर्म में शान्ति का अभाव 
देखते हैं । 

ऐसे कटीले तकाँ के बाणों से भागवतों के तकंश भरे हुए थे । वे तीर 
ठीक निशाने पर बैठते थे । सच वात यह है कि दोनों पक्षों में एक-एक 
कमजोरी थी । बौद्धों के लिए गृहस्थ धर्म को आदीनव या दुःख बताना 
भारो जंजाल था । यह पूरा वरो का छत्ता था जिससे भागवत और उनके 
छोटे-से-छोटे अनुयायी भी प्रा लाभ उठाते थे। इस क्षेत्र में वौद्ध अपना 
शस्त्र कभी नहीं संभाल पाये और भागवतों के प्रबल तर्को के सामने उन्हे 
सदा कुंठित ही हो जाना पड़ा । विशेषतः एक ओर गृहस्थ धर्म की निन्दा. 
ओर दूसरी ओर विहारों में भिक्षुभिक्षुणियों के आचार उनके लिए बहुत 
मंहगे पड़े। दूसरी ओर भागवतों ने कई प्रवल युक्तितयों से अपने अखाड़े को 
दमदार वना लिया। इसके लिए उन्होंने दो सिद्धान्त निकाले---एक तो वेदिको 
हिसा हिंसा न भवति, और दूसरा अहिंसा परमो ध्मः, इस मत को भी 
उन्होंने पूरी तरह मान लिया । तीसरे उन्होंने वहां पशुत्राची अज शब्द का 
अर्थ तिल किया और यज्ञों में पशुओं की हिसा के स्थान पर तिल, जौ आदि 
ओपधियों का प्रयोग शुरू किया | यहां स्पष्ट लिखा है कि नगर, जगल 
और पहाड़ों पर उत्पन्न होने वाली सब ओपवियां प्राण के रूप हं। अतः व 
ही प्राणी हैं (२६१।६ )। इससे सूचित होता है कि भागवतों ने अपने 
बुद्धि-ल से प्रचार के साधनों को बहुत ही तीक्ष्ण और सबल बना लिया 
था । एक ओर उन्होंने यज्ञीय हिसा से मं नहीं मोड़ा, दूसरी ओर यज्ञ की 
अपूर्व प्रसंसा की। तीसरी ओर पश हिसा को १७ यज्ञाङ्गं में केवछ एक मान- 
कर ओपघि-वनस्पतियों को नई परिभाषा खड़ी कर दी। और चौथे स्थान में, 
अहिसा को सर्वात्मना परम धर्म मान लिया । इसके अतिरिक्त गृहस्थ घर्म 
की महिमा को अनेक लोकसंमत युक्तियों से पल्लवित किया । भागवतों 
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के इस पञ्चशाखीय प्रहार के समक्ष बौद्ध बैठ गये । उन्होंने गर्व से कहा, 
“वैदिक धर्म की सनातन मर्यादा तीनों लोकों का हित करने बाली एवं भ्रुव 
है। बिना वैदिक मन्त्रों के कोई भी मनुष्य तीन ऋणों से उऋण नहीं हो 
सकता ।'” इसके लिए बौद्धों के पास कर्मकाण्ड का कोई विधान नहों था, 
किन्तु भागवतों के पास १६ संस्कारों का विस्तृत कर्मकाण्ड सबके लिए 
खुला हुआ था । इसी के साथ ब्रतोपवास, दान और तीर्थ-यात्रा इन तीनों 
का भी गृहस्थ मात्र के लिए विस्तृत प्रतिपालन गुप्त युग में किया गया । 
अतः गुप्त युग के मानव के लिए भागवत धर्म हर्षोल्लास और आनन्द का 
भरापूरा सरोवर बन गया । उसमें एक आकर्षण था, जो त्याग और वैराग्य 
की पद्धति में नहीं था । इसकी तुलना में त्रिहारों में भिक्षुओं का जीवन 
प्रायः सभी विधायक तत्वों से शून्य था और त्र गृहस्थों को अभिशप्त करने 
के अतिरिक्त और कुछ न कर पाते थे। ऐसी परिस्थिति में विजय 
पताका भागवतों के हाथ मे रही, उसीका समसामयिक चित्र गो-कापिलेय 
आख्यान मे खींचा गया है । वेदों के अनादर से और कर्मकाण्ड को छोड्ने 
से कोई मनुष्य परन्रह्म को प्राप्त नहीं कर सकता । 

ज्ञात होता हैं कि इस संवाद के पक्ष और बिपक्ष में दिए जाने वाले 
तर्क आपस में जटिलता से गुंथ गये और दोनों आचारयों के लिए उसकी स्पष्ट 
व्याख्या कठिन हो गई । अन्त में कपिल को कहना पड़ा कि हम वेद को 
निन्दा नहीं करते । वह शब्दब्रह्म है । दूसरा परब्रह्म है, जो योग और 
ज्ञान से प्राप्त किया जाता है । शब्दब्रह्म में निष्णात व्यक्ति परब्रह्म की 
प्राप्ति कर सकता हैं ( शब्दब्रह्मणि निष्णातः परं ब्रह्माधिगच्छति । 


२६२।२) । 
आगे चलकर इस संवाद का झुकाव कुछ ऐसा ही हो जाता हैं। बौद्धो 


और ब्राह्मणों के तक पहले आपस में टकराकर फिर आपसमें मेल ढुंढने 
लगते हूँ । अध्याय २६२ की विशेषता ऐसी ही. है । अन्त में कुछ ऐसा समन्वय 
दिखाई पड़ता ह-संतोष ही जिसके सुखका मूल हूँ, त्याग ही जिसका 
स्त्ररूप हें, जो ज्ञान का आश्रय कहा जाता है, जिसमें मोक्षदायिनी बुद्धि 
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तथा ब्रह्म साक्षात्कार रूप वृत्ति आवश्यक हैं, वह संन्यास आश्रमरूप घर्म 
सनातनहै । जो वेदों और उनके द्वारा जानने योग्य परब्रह्म को ठीक-ठीक 
जानता है, उसी को वेदवेत्ता कहते हैं । उससे भिन्न जो दूसरे लोग हैँ, वे 
मुंह से वेद नहीं पढ़ते, धौंकनी के समान केवल हवा छोड़ते हैं। जो वास्तव 
में ब्रह्मवेत्ता से अभिन्न है, उस परब्रह्म परमात्मा को नमस्कार हूँ । 

धर्म, अर्थ, काम के त्रिवर्ग में धर्म ही सबसे श्रेष्ठ ह। इस बात को एक 
ब्राह्मण और कुण्डधार मेघ की कहानी कहकर समझाया गया है (अध्याय 
२६३) । 

अध्याय २६४ में यज्ञ के लिए हिसा को निन्दा एक कहानी के रूप 
में कही गई है । उसीमें सत्य का उपदेश भी कहा गया हैं । 

अध्याय २६५, २६६, २६७ मं पंचभूत और जीवात्मा के सम्बन्ध में 
फुटकर विषय आये हैं । 

अध्याय २६८ तृष्णा परित्याग के विषय में माण्डव्य मुनि और जनक 
के संवाद रूप में कहा गया है। इसका निष्कर्ष यह है कि मोक्ष मागं के 
लिए तृष्णा का परित्याग आवश्यक हैं । 


अध्याय २६९ में संन्यासी के लिए भिक्षा मांगने के नियम कहे गए 
हैं, जो मनुस्मृति में भी वैसे ही आये हैं । 

अध्याय २७० में शुक्राचार्य और वृत्रासुर के संवाद रूप में वृत्र के 
मुख से समस्त उत्तम धर्मों का कथन कराया गया हैं, जिनका आश्रय लेकर 
वह राज्यच्युत हो जाने पर भी सुखी था। 

अध्याय २७१ में वृत्र से शुक्राचार्य ने विष्णु की महिमा का वर्णन 
किया है जो भागवत धमं का अंग था। 

अध्याय २७२ में इन्द्र द्वारा वृत्रासुर के वघ का वर्णन है। वृत्र 
ब्राह्मण था। उसके वध से इन्द्र को ब्रह्महत्या लगी और तब ब्रह्मा के 
प्रयल्न से वे उस ब्रह्महत्या से मुक्त हुए ।'ब्रह्मा ने उसके चार टुकड़े करके 
अग्नि में, वृक्षों पर, जल में और रजस्वला स्त्रियों में डाल दिए ओर उनसे 
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मुक्त होने की शते भी वता दीं । अग्नि को प्रज्वलित पाकर जो हवन न 
करेगा, जो वृक्षों को काटेगा, जो जल में मळ-म्त्र डालेगा और जो रज- 
स्वला से गमन करेगा, उस पर यह ब्रह्महत्या चली जायगी । 

अध्याय २७३-४ में ज्वर की उत्पत्ति का वणन हैं। एक वार निमंत्रण 
न पाकर शिव ने दक्षयज्ञ का विध्वंस किया तो उनके ललाट से स्वेदविदु 
भैरव रूप में उत्पन्न हुआ, वही ज्वर वन गया और उसके अनेक रूप पृथ्वी 
पर फैल गए । हाथियों का ज्वर उनके मस्तक में ताप, पर्वतों का ज्वर 
शिलाजीत, जल का ज्वर सेवार, सपो का केचुल, पृथ्वी का ज्वर ऊसर 
भूमि, घोड़ों का ज्वर उनके गले में मांसखंड बढ़ जाना, मोरों का शिखा 
निकलना, सिहों में थकावट होना ही ज्वर का रूप माना गया है। तात्पर्य 
यह कि कालग्नि रूद्र का मूर्त रूप ज्वर है । 

इसके वाद दक्ष ने शिव को प्रसन्न करने के लिए शिवसहस्रनाम स्तोत्र 
का पाठ किया । पना संस्करण में वह प्रक्षिप्त सिद्ध हआ है ओर परिशिष्ट 
में रक्खा गया है (प॒० २०५४-२०६४) । यही स्तोत्र वामनपुराण में वेन कृत 
माना गया हें। इससे मिलता दूसरा शिवसहस्रनाम अनुशासनपव में हैं, 
जिसे वहां तंडीकृत कहा गया हैं। 

अध्याय २७५ में समङ्ग और नारद के संवाद रूप में शोक और दुःख 
में समत्व द्वारा प्रसन्नचित्त रहने के उपायों का वणन हैं। 

अध्याय २७६ में कल्याण या प्रम के संदेहरहित माग का वणन पाया 
जाता हें । 


अध्याय २७७ में अरिष्टनेमि ने सगर को मोक्षप्राप्ति का उपदेश दिया 
हैं । इसमें संक्षेप और विस्तार से मुक्त पुरुप के लक्षण बताये गए हैं । 

अध्याय २७८ में महादेव जी के शरीर से शुक्राचार्य के जन्म की 
कथा है । 

अध्याय २७९ से २८७ तक जनक और पराशर के संवादरूप म 
पराशर गीता कही गई है। इसमें श्रय साधन, शुभकम प्रशसा, दान प्रशसा, 
धर्म प्रशंसा, धर्म प्रसिद्धि, तप प्रशंसा, वर्ण धर्म, वेराग्योपदेश, कर्म प्रशंसा 
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आदि विपयों का घिसी-पिटी शैली में वर्णन किया गया हैं। इन अध्यायों 
को पढ़ते हुए ऐसा विदित होता हैँ कि गुप्त युग के राजतन्त्र, न्याय तन्त्र, 
शासन और प्रजाओं के नैतिक जीवन के लिए इस सुन्दर ओर संक्षिप्त 
सामग्री का राजधर्म में निपुण विद्वानों द्वारा प्रणयन किया गया था । 
मोक्षधर्म में कई अध्यात्म विषयक गीता हैं, जैसे मंखि गीता (अ० १७१), 
हारीत गीता ( अ० २६९ ), पराशर गीता ( अ० २७६-२८७ ), हंस 
गीता ( अ० २८८ )। 

अध्याय २८८ में हंस-साध्य संवाद के रूप में हंस गीता ४५ इलोकों . 
में वणित है । सृष्टि के आरम्भ में प्रजापति ने सुनहले हंस का रूप घारण 
किया और सर्वत्र विचरने लगे । साध्य देवों ने उनसे धमं की जिज्ञासा की 
तो उन्होंने पहले मधुर वाणी को प्रशंसा की और फिर यह बताया कि वेदों 
का उपनिषद्‌ सत्य है, सत्य का उपनिषद्‌ दम है, और दम का उपनिषद्‌ 
मोक्ष हे-- 

वेदस्योपनिषत्सत्यं सत्यस्योपनिषद्दम: । 

दमस्योपनिषन्मोक्ष एतत्सर्वानुशासनम्‌ ॥ (२८८।१३) 

वाक्‌ का वेग, मन का क्रोबवेग, लोभ का वेग, उदर और उपस्थ का 
वेग---जो इन वेगो को सहता है, उसे ही में ब्राह्मण मानता हूं। क्रोध रहित 
व्यक्ति क्रोध करनेवाले से श्रेष्ठ है । तितिक्षु असहनशीळ से श्रेष्ठ है । 

अमनुष्य से मनुष्य विशिष्ट है । तथा ज्ञान-रहित से ज्ञानवान्‌ श्रेष्ठ है । 

मैं शाप का उत्तर झाप में नहीं देता । मेरी दृष्टि में दम अमृत का 
द्वार है । में यह रहस्य ज्ञान तुम्हें बताता हूं कि मनुष्य से श्रेष्ठ यहां कुछ 
नहीं है । 

यह मोक्षधर्म पर्व की स्वर्णाक्षरो उक्ति संस्कत साहित्यमें अनुपम है-- 

नाहं शप्तः प्रतिदापाम किंचित दम द्वार ह्यम््तस्ये ह वेझि । 

गुह्य ब्रह्म तदिद्‌ वो ब्रवीमि । न मानुषाच्छे,षतरं हि किंचित्‌ ॥ 

(अ ० २८८।२ ०) 
सत्य स्वर्ग की सीढ़ी है, जैसे समुद्र पार जाने के लिए नौका होती है । 


म 
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अ० २८९ में युधिष्ठिर ने प्रश्न किया कि सांख्य और योग में वया भेद 
है? मोक्षधर्म पर्व,में मुख्यतः पांच विषय हैं । एक तो वैदिक अध्यात्म विद्या 
जिसका ऊपर वार-वार वर्णन किया गया है, दूसरे सांख्य मत, तीसरे योग 
का विवेचन, चौथे शव दर्शन जिसका दक्षयज्ञ विध्वंस के प्रकरण में 
उल्लेख हो चुका है और पांचवां वैष्णव पाञ्चरात्र मत जिसे नारायणोय घर्म 
भी कहते हैं उसका विस्तृत विवेचन आगे नारायणीय पर्व में आवेगा । 


सांख्य मतानुयायो सांख्य की और योग मतानुयायी योग को प्रशंसा 
करते थे । योग मतानुयायी लोगों का कहना था कि ईश्वर के विना कुछ 
कारणों को मान लेने से मोक्ष की प्राप्ति संभव नहीं है । सांख्यवादी 
शास्त्र पर बल देते हैं और योगवादी प्रत्यक्ष अनुभव पर बल देते हैं । 
योग मत में साधना के ऊपर बहुत गौरव हैं । वलहीन योगी को विषय 
खींच ले जाता है, किन्तु वही अपने तेजको दीप्त करके सिद्धि तक पहुंचता 
हैं । जैसे धनुर्धारी बाण से लक्ष्य को वेधता है, वैसे ही योगी योगबल से 
मोक्ष को प्राप्त करता है । ध्यान और घारणा के द्वारा योगो अवश्य सिद्धि 
प्राप्त कर सकता हूँ। योग के जो गुण शास्त्रों में कहे गए हैँ, वे उसके शरीर 
में प्रकट हो जाते हैँ, जैसे शरीर र मे हल्कापन, आरोग्य, अलोलूपता, रंग 
निखर जाना और कठ में स्वर का उत्तम हो जाना । 


योग के वर्णन के वाद अध्याय २९० में सांख्य का विशद वर्णन किया 
गया हैं । 


: ९३; 
क्षर ओर अक्षर महिमा 


अध्याय २६१ में वसिष्ठ और कराल जनक के संवाद के रूप में क्षर 
और अक्षर विद्या का विवेचन किया गया है । भूतों की संज्ञा क्षर हूँ भौर 
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भूतों के धरातल पर प्रतिष्ठित आत्म चैतन्य की संज्ञा अक्षर है। इसे कूटस्थ 
भी कहते हैं । 

अध्याय २९२ में लगभग १२४ क्रियापथों को बड़ी सूची दी है । 

अध्याय २९३ में कहा है कि प्रकृति-पुरुष या माता-पिता के संयोग से 
इस देह की रचना होती हैँ, जिसमें अनेक गुण और अवयव भरे रहते हैं, 
जिसका सुक्ष्म परिचय सांख्य और योग के द्वारा होवा है। सांख्य और योग 
को जो एक जानता है, उसी का जानना अच्छा हुँ एक साख्यं च योगं 
च यः पझ्यति स बुद्धिमान्‌ । (२९३।३०) । 

अक्षर एकत्व हैं और क्षर नानात्व है । ज्ञात होता है कि २५ तत्त्वों 
के अतरिक्त सांख्य मत में २५ वां जीवतत्त्व और २६ वां ईश्वर तत्त्व भी 
माना जाने लगा था--- 


पञ्मविंशतिसग तु तत्त्वमाहुमंनीषिणः। ( २९३।४९ ) 

यही गुप्त युग का नया सेश्वर सांख्य था । 

अध्याय २९२ से २९६ तक वसिष्ठ और कराल जनक संवाद के रूप में 
मोक्ष, क्षर-अक्षर धमं, दान घर्म, मातृ-पितृ-ग॒ण-क्रथन, अनित्योपदेश, 
बुद्धिलश्नणये विषय हैं । 

अध्याय २९७-२९८ में जनक के द्वारा सांख्य का ही विवेचन है । 

अध्याय २९९ में जनक द्वारा काल का विवेचन हैं । 

सृष्टि का वर्णन करने के अनन्तर व्यकत-अव्यक्त, निर्गुण-सगुण, क्षर- 
अक्षर के प्रलय की अवस्था का भी चित्र खींचा गया हूँ, जब सब मूर्त रूप 
सहस्रशीर्षा प्रुष में लोन हो जाते हैं ( अ० ३०० ) 

इमके अनन्तर याज्ञवल्य और जनक के संवाद के रूप में पनः सांख्य 
दर्शन का वर्णन है। (अ० ३०१-३०३ ) यहां याज्ञवल्क्य के मुख से इसको 
विशद व्याख्या करायी गई है कि जो अव्यबत निर्गुण और भकर्ता है, उसमें 
व्यक्त सगुण कत्त त्व आदि भावों का विकास कैसे हो जाता है । 

संस्कृत के उत्थान युग में सांख्य और योग इन दो घमो का बहुत ही 


न 
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घनिष्ठ सम्बन्ध हो गया था। सांख्य को ज्ञान और योग को बल का प्रतीक 
मानते थे । 

पाशुपत शव और पाञ्चरात्र वैष्णव, ये दोनों भी सांख्य और योग को 
स्वीकार करते थे । मोक्षधर्म में वार-वार सांख्य और योग की इस एकता 
का उल्लेख किया गया है (एक सांख्यं च योग च यः पश्यति स तत्त्व- 
चित्‌ । ३०४।४) । 

याज्ञवल्क्य उपनिषद्‌ युग के पुराने आचार्य थे । वे जनक के गुरु थे । 
मिथिला की राजसभा में कितने ही आचार्यों से अध्याय विपय पर उनकी 
चर्चा हुई थो। जहां उन्होंने अक्षर ब्रह्म की विद्या का प्रतिपादन किया था। 
यहां अध्याय ३०६ में उन्हीं के मुख से उनका चरित कहलाया गया है । 
कथा हैं कि याज्ञवल्क्य ने सूर्य को आराधना करके शुक्ल यजुर्वेद के मन्त्रों 
को प्राप्त किया था जो माध्यन्दनो शाखा या वाजसनेयि शाखा के नाम से 
प्रसिद्ध हैं । शतपथ ब्राह्मण भी याज्ञवल्क्य की रचना है । इसके पहले दो 
काण्ड इष्टि, ३-४-५ पशुवन्ध, ६-७-८-९ अग्निचयन, और १० वां काण्ड 
अग्निरहस्य कहलाता है। ११ वं काण्ड का नाम संग्रह है । १२-१३-१४ 
परिशिष्ट कहलाते हैं। इन्हीं में से अन्तिम १४ वें काण्ड में वे दार्शनिक और 
अध्यात्म विषय हैं, जिनके केन्द्र में याज्ञवल्क्य का महान्‌ व्यक्तित्व है । 

यहां शतपथ के साथ उसके रहस्य, परिशेष और संग्रह भागों का 
भी उल्लेख है । शतपथ के पहले ९ काण्डों में ६० अध्याय थे जिन्हें पष्टि- 
पथ कहा जाता था । पीछे ५ काण्ड और जोड़े गए जिससे शतपथ नाम 
हुआ । यहां यह भी कहा है कि सूर्य के वरदान से सांख्य और योग में भी 
याज्ञवल्क्य को प्रतिष्ठा प्राप्त हुई । यहां कहा है कि याज्ञवल्कय ने शुक्ल 
यजुर्वेद की १५ शाखाएं और प्राप्त कीं और अपने सौ शिष्यों को वेद 
पढ़ाया । वे मिथिला में जनक के यहां यज्ञ के पुरोहित भी बने । उसमें 
उन्हें भूरि दक्षिणा मिलो जिसका आधा भाग उन्होंने अपने मामा वैशम्पायन 
को दिया । 

शतपथ को भी उन्होंने रहस्य और परिशेष के साथ अपने शिष्यों को 
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पढ़ाया । जब याज्ञवल्क्य इस प्रकार के गम्भीर ग्रन्थों की रचना कर 
चुके, तब वेदज्ञ विश्वावसु गन्धर्व ने उनसे २४ प्रश्न पूछे जो उत्तरसहित 


इस प्रकार हँ--- 
प्रश्न 

, त्रिइत्र क्या है ? 

. अविश्व क्या है ? 


A) “9 


. अश्वा कया हुँ? 

. अश्व क्या हैं ? 

. मित्र क्या है ? 

. वरुण क्‍या हैं ? , 
ज्ञान क्या हैं? 

, ज्ञेय कया है ? 

९. ज्ञाता क्या ? 

१०. अज्ञ क्या है ? 
११. क कौन है ? 

१२. कौन तपस्त्री है ? 
१३. अतपस्वी कौन हैं ? 
१४. सूयं कौन है ? 
१५. कौन अतिसूर्य है ? 
१६. विद्या क्या है ? 
१७. अविद्या क्या है ? 
१८. वेद्य क्या है ? 
१९. अवेद्य वया है ? 
२०. चल क्या हैं ? 
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२१. अचल क्या हैं ? 


उत्तरं 
अव्यक्त प्रकृति विश्व है । 
निष्कल ब्रह्म अविद्वव है । 
( दष्टन्य ऋ० १ | १६४ । १० ) 
अव्यक्त प्रक्कति अश्वा है । 
पुरुष अश्व है । 
पुरुष मित्र है । 
प्रकृति वरुण है । 
प्रकृति ज्ञान है । 
निष्कल आत्मा ज्ञेय है । 
निष्कल पुरुष ज्ञाता है । 
प्रकृति अज्ञ है । 
पुरुष क हे। 
प्रकृति तपस्वी है । 
पुरुष अतपस्वी है । 
अव्यक्त प्रकृति सूर्य है । 
निष्कल पुरुष अति सूर्य है। 
पुरुष विद्या है । 
प्रकृति अविद्या है । 
पुरुष वेद्य है । 
अव्यवत प्रकृति अवेद है । 
सृष्टि और संहार को कारणभूत 
प्रकृति चल है । 
सृष्टि ओर प्रलय का कर्ता पुरुष ही 
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अचल हैं । 
२२. क्षय क्या हैं ? प्रकृति क्षय है । 
२३. अक्षय क्या है ? पुरुष अक्षय है । 
२४. विनाशशोल क्या है ? प्रकृति विनाशशील है । 


प्रश्नों का उत्तर देने के वाद याज्ञवल्य ने इतना और कहा, “आन्वी- 
क्षिकी विद्या सहित वेद विद्याहूपी धन का उपार्जन करके, प्रयत्नपूर्वक 
नित्यकर्म में संलग्न रहना चाहिए । सभी वेद एकान्ततः स्वाध्याय और 
मनन करने के योग्य माने गए हैं। गन्धवंराज ! समस्त भूत जिसमें स्थित 
हैं, जिससे उत्पन्न होते हैं और जिसमें लीन हो जाते हैं, उस वेदप्रतिपाद्य 
ज्ञेय परमात्मा को जो नहीं जानते, वे परमाथ से भ्रष्ट होकर जन्मते और 
मरते रहते है । 

“'सांगोपाङ्ग वेद पढ़कर भी जो वेद द्वारा जानने योग्य परमात्मा को 
नहीं जानता, वह म॒ढ़ केवल वेदों का बोझ ढोनेवाला हैँ । हे गन्धर्वराज, 
प्रकृति जड़ है। इसलिए उसे पच्चीसवां तत्त्व जीवात्मा तो जानता है, किन्तु 
प्रकृति जीत्रात्मा को नहीं जानती । जीवात्मा जाग्रत आदि अवस्थाओं में 
सब कुछ देखता हैं सुपुप्ति और समाधि अवस्था में कुछ भी नहीं देखता 
तथा परमात्मा सदा ही छब्बीसवें तत्त्वरूप में अपने आपको, पच्चीसवें तत्त्व 
रूप जीवात्मा को और चौवोसवें तत्त्व रूप प्रकृति को भी देखता रहता हं।' 

प्रकृति के लिए चतुविश, जीव के लिए पञ्चविश और परमेश्वर के 
लिए षड्विश, ये नई संज्ञाएं सेश्‍वर सांख्य दर्शन में गुप्त युग में बनाई 
गईं । लिङ्गपुराण में भी इनका प्रयोग हुआ है 

इह षड्विंशको ध्येयो ध्याता चे पञ्चविशकः । 
चतुर्बिशकमब्यक्तं महदाद्यास्तु .सप्त च ॥ 
( लिङ्ग पु० १। २८ । ७ ) 

अध्याय ३०७ में पञ्चशिख ने जनक को मृत्यु के अतिक्रमण का उपाय 
बताया । यों तो जरा और मृत्यु की निवृत्ति नहीं होती, पर ज्ञान से 
उनकी निवृत्ति संभव हैं । 
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अब यह प्रश्न उठाया गया कि गृहस्थ धर्म का त्याग किये बिना भी 
क्या मोक्ष प्राप्त किया जा सकता हैँ? इस विषय में भिक्षुकी सुलभा और 
धर्मध्वज जनक के संवाद का वर्णन है (३०८।११-९१ ) । यह संवाद 
बहुत लम्बा है और सुलभा की बुद्धि मानों रेडियम की ढली हैं। उसकी 
चिगारियाँ छिटक कर बार-बार ऊपर आती हैं। वह योगविद्या और 
ब्रह्मतत्त्व को जानने वाली हैँ। वह मिथिलापुरी में आई। राजा ने आश्चर्य 
से उसके यौवन ओर कोमळाङ्भों को देखा । राजा ने उसे अन्नादि से तृप्त 
किया । तब सुलभा ने ब्रह्मदर्शन के विषय में प्रश्न करना चाहा और वह 
अपनी योगशक्ति के प्रभाव से जनक को बुद्धि में प्रविष्ट हो गई । राजा 
जनक से प्रश्न करने के लिए उद्यत हो उसने अपने नेत्रों की किरणों द्वारा 
उनके नेत्रों की किरणों को संयत करके योगवळ से उनके चित्त को वश में 
कर लिया । श्री जनक ने पूछा, “किसो से पूछे विना उसके शास्त्रज्ञानं, 
अवस्था और जाति के विषय में सच्चो वात नहों मालूम होती । अतः मेरे 
साथ जो तुम्हारा समागम हुआ हूँ, इस अवसर पर इन सब विषयों की 
जानकारी के लिए यथार्थ उत्तर जानना आवश्यक है । मैंने पूर्व समय में 
मोक्षज्ञान जेसा और जिस गुरु से प्राप्त किया था, उन दोनों का परिचय 
आप मुझसे सुनें । मेरे गुरु योगी पञ्चशिख थे। सांख्यज्ञान, योगविद्या 
और राजधर्मं इन तीन प्रकार के मोक्ष मार्ग मुझे गुरुदेव से प्राप्त हुए थे । 
वह्‌ सांख्यशास्त्र के पूणज्ञाता थे और सारा सिद्धान्त उन्हें यथावत्‌ ज्ञात 
था । उन्होंने एक वर्षाकाल मेर यहां बिताया। उन्होंने मुझे त्रिविध मोक्ष 
धमं का श्रवण कराया हुँ, परन्तु राज्य छोड़ने को आज्ञा नहीं दी हु।'' 

माक्षधमं के इस प्रवाह में सांख्यमत का विवेचन कुछ विस्तार से 
आया हैं। इसमें चार बड़े आचार्यो ने भाग लिया। १--वसिष्ठ-जनक संवाद 
(अ० २९१-२९७), २-याज्ञवल्क्य-जनक (देवराति) संवाद (अ० २९८ 
३०६), ३ पञ्चशिख जनक संवाद (अ० २११-१२; ३०७-८), ४-कपिल 
और आसुरि संवाद ( यह कुम्भकोणम्‌ संस्करण में है किन्तु पूना संस्करण 
में प्रक्षिप्त है । मोक्षघमं परिशिष्ट १, अध्याय २९) । आसुरि पंचशिख के 
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शुरु और कपिल के शिष्य थे । सांख्प दर्शन के इतिहास में उनका ऊंचा 
स्थान हैं । उनका मत इस प्रकार था— 


अव्यबत और व्यक्त दोनों के संयोग से सृष्टि हुई । सत्त्व, रज, तम ये 
प्रधान अथवा प्रकृति हैं। अव्यक्त अप्रतक्य, अपरिमेय और अग्राह्य है । 
अव्यक्त से गुणों का अविर्भाव होने से व्यक्त प्रकृति अस्तित्व में आती है। 
अव्यक्त ईश्वर सव बोजों का अधिष्ठान है। इस अव्यक्त को सलिल, 
अमृत, अभय, अक्षर, अज, जीव आदि संज्ञाएं हैं । बुद्धि व्यवताव्यवत हूँ । 
सत्ता, स्मृति, मेधा, व्यवसाय, समाधि उसके नाम हैं। बुद्धि से अहंकार और 
अहंकार से पंच महाभूत और एकादश इन्द्रियों की उत्पत्ति हुई । प्राचोन 
परम्परा में इनके नामान्तर आदित्य, अश्विनी और नक्षत्र हैं । ये २३ 
तत्त्व हुए, चौबोसवां प्रकृति और पच्चीसवां अव्यक्त है। ज्ञात होता हैं कि 
यह कोई पुरानी ज्ञान परम्परा थो, जो काल पाकर लुप्त हो गई । किन्तु 
इसमें सांख्य का सिद्धान्त स्फुट हैं । 


सांख्य परम्परा में पंचशिख का मत सबसे प्रबल था । अध्याय २११- 
१२ और ३०७-८ में उसका उल्लेख हैं। ब्रह्मवादिनी सुलभा और जनक के 
संवाद ख्प में उसी का विस्तार हैं। २११-१२ में उसे जनक-पञ्चाशख 
संवाद कहा गया हैं । जनक ने पंचाशिख को सांख्यमख्य कहा हैं और यह 
भी बताया हैं कि पंचशिख ने -उन्हें सांख्यमार्ग का उपदेश देकर भो राज्य 
छोड़ने को नहीं कहा । जनक के कथनानुसार आचार्य पंचशिख ने उन्हें 
तीन प्रकार की निष्ठाएं बताई थीं--१. ज्ञाननिष्ठा, २. कर्मनिष्ठा, ३. 
कुटुम्बो गृहस्थ की निष्ठा। लोकोत्तर ज्ञान और कर्म का सव प्रकार से त्याग 
ज्ञाननिष्ठा है । केवल कर्म का आश्रय कर्मनिष्टा है । तीसरी निष्टा में यम- 
नियम, परिग्रह. आदि का आश्रय लेकर कुटुम्बियों के समान जीवन ब्रिताया 
जाता हूँ। थह त्रिविध मोक्षमार्ग है । ज्ञात होता है, ये तीन निष्ठाएं या 
तीन प्रकार का मोक्षमार्ग क्रमशः ब्राह्मण, क्षत्रिय और वैश्यों के लिए था, 
जिसका पालन मिथिल। के जनक वंश में किया जाता था । अकिंचन बनने 
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से मोक्ष नहीं होता और सब कुछ रखने, से बंधन नहीं होता ( आकिंचन्ये 
न मोक्षोऽस्ति केंचन्ये नास्ति बन्धनम्‌ । ३६०।५० ) । 

पंचशिख आचार्य क्षेज्ञ-क्षेत्रज्ञ के भेद को मानते थे। वह जातिनिर्वेद 
और कर्मनिर्वेद को स्वीकार करते थे । वह स्वभाव को भी स्वीकार करते 
थे। सुख-दुःख और पंचतन्मात्राओं को सत्ता भी उन्हें स्वीकार थी। वे मन 
का अस्तित्व ओर त्यागशास्त्र को भी मानते थे । सत्त्व, रज, तम इन 
तीन गुणों को भो मानते थे । शरीर के विषय में उनकी परिभाषा थी कि 
यह ३० कलाओं से बना है। वे इस प्रकार हैं--- 

एक चिशइच दश च कला: संख्यानतः स्मरताः । 

१. शब्द, २. स्पर्श, ३. रस, ४. रूप, ५. गन्ध, ६-१०, पंचेन्द्रिय, 
११. मन, १२. वुद्धि, १३. सत्त्व, १४. क्षेत्रज्ञ, १५. वासना, १६. पृथक्‌- 
पृयक्‌ कलाओं को समग्रता, १७. प्रकृति, १८. व्यक्ति, १९. सुख-दुःख, 
जरा-मृत्यु, लाभ और हानि, प्रिय-अप्रिय हृन्द्रों का योग, २०. काल, . 
२१-२५. पंच महाभूत, २६. सदभाव, २७. असद्भाव, २८. विधि, 
२९. शुक्र, ३०. बल । इस प्रकार ये सारो कलाएं जहां एकत्र हों, 
उसे शरीर कहते हैं । चरक संहिता में भो पंचशिख का मत उल्लिखित हैं, 
उसमें पंच तन्मात्राओं का अभाव है । पुरुष को अक्रिय और निगुण नहीं 
माना गया । ब्रह्मपद को प्राप्ति मोक्ष है । अश्वघोष ने बुद्ध और भलार 
कालाम के संवाद में सेश्‍वर सांख्य का उल्लेख किया है। ज्ञात होता है कि 
सांख्य की नई विशेषता प्रथम शती ई० के लगभग आरम्भ हो गई थी । 
कोई स्थूल दार्शनिक इन कलाओं को व्यक्त प्रकृति और कोई अव्यक्त प्रकृति 
मानते हैं। ज्ञात होता है कि आगे चलकर सांख्य मत ने बौद्ध दर्शन के अन्‌- 
सार अपने मत को संभाला और जहां तक-संभव हुआ, पुरुष से स्वतंत्र 
अव्यक्त या प्रधानसंज्ञक प्रकृति का मत स्वीकार किया । यही मत पंचशिख 
आचार्य के, नाम से विख्यात हुआ । जनक और सुलभा संवाद में जनक ने 
स्पष्ट पंचशिख का नाम लेकर जो मत रक्खा है, वह प्राचीन काल से पर- 
म्परा प्राप्त पंचशिख का सेश्वर सांख्य मत था। उसके बाद भिक्षुणी सुलभा 
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ने पंचशिख का नाम लेते हुए जो कहा है, वह नवीन सांख्य मत ज्ञात होता 
है, जिस पर बौद्ध दर्शन का गहरा प्रभाव पड़ा था और जिसमें जीव, 
चैतन्य या ईश्वर की सत्ता का निराकरण था। वस्तुतः महाभारत की इस 
सामग्री का संबंध संस्क्कतोत्थान युग से था, जब ब्राह्मण और बौद्ध दार्शनिक 
अपने-अपने दार्शनिक मतों का संतुलन कर रहे थे और दांतेदार पहियों 
की भांति अपने तकों का मेल बैठा रहे थे । (अ० ३०८) 

अध्याय ३०६ में शुकदेव को वेराग्य उत्पन्न होने की कथा है और 
अध्याय ३१०-३२० तक शुकचरित का वर्णन हूँ । शुकदेव जी को ज्ञान 
सीखने के लिए मिथिला के राजा जनक के पास भेजा गया । वहां उनकी 
कडी परीक्षा ली गई। अन्त में उन्हें ब्रह्मज्ञान हुआ। इसे पाकर वह अपने 
पिता व्यास के आश्रम में वदरीनाथ गये । इस प्रसंग में मोक्षधर्म के लेखक 
ने लिखा है कि स्वामी कातिकेय ने अपनी शक्ति वहां गाइ दी और 
यह चुनौती भी दी थी कि जो मुझसे अधिक शक्तिशालो हो, वह उस शक्ति 
को उखाड़ दे । कोई दूसरा देवता उसे उठा न सका। केवल विष्णु ने उसे 
हिला दिया । यह बहुत विचित्र कहानी है, किन्तु पुरातत्त्व की दृष्टि से 
इसमे सत्यांश है । आज भी बदरोनाथ से ८ मील पर जोशीमठ के पाण्डु- 
केश्वर मन्दिर के आंगन में वह शक्ति गड़ी हुई हैं। वह ऊंचाई में काफी 
बड़ी है और उस पर गुप्त लिपि में एक लम्वा लेख भी हैं। हो न हो 
मोक्षधर्म के लेखक को उसका पता था और उसका यह वर्णन उसी पर 
घटित होता हैं । 


१ ९४ ३ 
aN © 
नारायणाय पव 
मोक्षधर्म पर्व में कितने ही ऊंचे विषयों का अवलोकन हम कर चुके 
हैं, जिनका धरातल काफी कसा हुआ था । किन्तु पिछले कुछ अध्यायों में 
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हमें सामग्री की शिथिलता दिखाई पड़ी थी। अब हम एक ऐसे प्रकरण 
की व्याख्या करने जा रहे हैं, जो महाभारत तो क्या सारे भारतीय वाङ्‌- 
मय में अपना अनन्य स्थान रखता हैं । इस प्रसंग का नाम नारायणीय पर्व 
हैं । इसमें १६ अध्याय ( ३२१-३३८ ) और एक सहस्त्र श्लोक हैं । यह 
किसी महान्‌ कवि की रचना है इसकी विलअणता यह है कि इसमें 
भारत के नाराणीय घर्म और सासानी ईरान के पहळत्री धर्म, इन दोनों का 
विचित्र समन्वय किया गया है । यह प्रकरण किसी ऐसे प्रज्ञाशील व्यक्ति 
ने ईसा की प्रथम तीन झातियों में संग्रहीत किया जब ईरानी धर्म के देवता 
और उसके सिद्धान्त घर-घर में व्याप्त हो गये थे । यह पर्व बहुत उद्धूत 
क्रिया गया है, किन्तु उसका ठीक मर्म पहले कभी नहीं समझा गया। 
अखिल भारतीय प्राच्य विद्या सम्मेलन के गोहाटी अधिवेशन के सभापति 
के भाषण में पहली वार हमने इन अर्थों का कुछ संकेत किया था। 


कल्पना कोजिये कि मध्यदेश, बदरीनाथ और श्वेतद्वीप--ये 
नारायणीय धर्म के तीन केन्द्र थे। नारद मध्यदेश से वदरोनाथ गये । वहां 
उन्होंने तप करने हुए नर-नारायण से एकान्तिन धर्म के विपय में पूछा 
जो नारायणीय धर्म की एक शाखा थी । उन्होंने नारद को इवेतट्टीप में 
जाने की सलाह दी । 


एकान्तिन धर्म बया था ? बैसे तो वेंष्णावों के कई भेद थे, जैसे पांच- 
रात्र, वैखानस, एकान्तिन, सात्वत, भागवत और वैष्णव । पर धीरे-घोरे 
इनकी विभाजक रेखाएं मन्द हो गई और सभी भागवत कहलाने लगे । 
बाण ने हर्षचरित में पांचरात्र, भागवत, वेलानस और सात्वत का पृथक्‌ 
उल्लेख किया हैं। 

इनमें सात्वत चतुरव्यूं ह के, एकान्तिन नरनारायण के, पांचरात्र चक्रपुरुष 
के, वैखानस गृहस्थ जीवन के वाद वानप्रस्थ आश्रम को मानते थे। एकान्तिन 
नरनारायण ऋषि के अनुयायी थे और नर का अन्तभवि नारायण में 
मानते थे। यही उनकी एकान्तिन संज्ञा का कारण था। नारद जी बदरीनाथ 
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के पास गन्धमादन पर्वत पर गये, जहां नरनारायण नामक चोटियों पर 
ये दो ऋषि तपस्या कर रहे थे । 

नारद जी ने वहां पहुंच कर जिन लोगों से भेंट की, उन लोगों का 
वर्णन ठीक ईरानी धर्म के दस्तूरों पर घटित होता है। वह किसी भी 
प्रकार भारतीय नहीं हैं। उनकी यह विशेषता इस प्रकारण में लगभग 

'घांच-छह बार लिखी गई हैं। एक ही प्रकार के वर्णन को कई तरह संपुटित 
“करके पांच-छह बार दुहराया गया हैं। महाभारत की यह जानी पहचानी 
. शैली (जक्स्टापोजिशन) थी । 

१. उन्हें इवेताः पुमांसा या गोरे रंग का कहा गया है ( ३२२।९) । 
इसे ही अन्यत्र चन्द्रवचंसः मानवाः (३२२।९) या चन्द्रमा के रंग के गोरे 
पुरुष कहा हैं। और भी, उवेतांश्रनद्रप्रतीकाशान्सवलक्षणलक्षितान्‌ 
(३२३।३१-३३) कहा गया है । वे अत्यंत श्वेत वस्त्र पहनते थे ओर ऐसा 
कोई अन्न नहीं खाते थे, जिसमें हिसा हो । 

२. वे इवेतद्वीप के निवासी एकान्त भाव के जानने वाले थे—एकान्त- 
साचोपगताः (३४६।२५-२६), एकान्तिनस्ते पुरुषाः ३वेतद्वीप-निचासिनः 
(३१३।२६) । यहां एकान्त धर्म का तात्पर्य अहुरमज्द के घमं से था, 
जिसके लिए भारतीय शब्द ब्रह्म या देवहरिमेधस था । 

३. वे चन्द्रवर्चस पुरुष पूर्व और उत्तर की ओर मुंह करके हाथ जोड़े 
हुए मानस जप कर रहे थे .. 

` नित्याञ्ञलिङृतान्त्रह्म जपतः प्रागुदङ सुखान्‌ । 

सानसो नाम स जपो जप्यते ते महात्मभिः ॥ : | 

उनके नेत्रों की पलक स्थिर थो (निष्पन्दहीनाः ३२२।८), जैसा कि 
दस्तूर सूर्य की ओर दृष्टि के समय आज भो करते हैँ। . 

४. वे अनशन अर्थात्‌ निराहार ब्रत के अनुयायी थे। आगे कहा गया 
हैं कि इस प्रकार के श्वेत पुरुष फेनपाचायं (३२५।१००) थे । इबेतद्वीप 
निवासी इन पुरुषों को मोक्ष मिलता है । 

४५, वे उत्तम-उत्तम सुगंधियों (सुगन्धिनः, ३२२।१३०; ३२२।९; 
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३२३।२५) के शोकोन थे, जिन्हें वे वस्त्रों और शरीर में लगाते थे। उन 
दस्त्र या 0४7 पुरोहितों के वंशज आज भी बम्बई तट पर मानस जप 
करते देखे जा सकते हुँ । 

६. वे आंख बंद किये रहते थे और सव पापों से निवृत्त माने जाते 
थे । उनके श्वेत वस्त्र और श्वेत वर्ण मानसिक पवित्रता के सूचक थे । 
उन्हें निरिन्दिय और पंचेन्द्रियविविजिताः कहा गया है। इसका मुख्य लक्ष्य 
उनके ब्रह्मचर्य ब्रत पर था । वे विवाह नहों करते थे । 

(अतीन्द्रियाइचानशनाइच तत्र निष्पन्दही ना: सुसुगन्धिनइच ।३२२।९) 

इन लक्षणों को सुनकर युधिष्टिर ने पुनः पूछा कि हमारे यहां जो 

पुरुष मुक्त हो जाते है, उनमें तो यें गुण नहीं मिलते, जो आपने अभी 

श्वेत ट्रीप के लोगों के वारे में कहे है। वहां ऐसे लोगों का जन्म कैसे हुआ? 

( ३२२।१३-अतिन्द्रिया निराहारा अनिष्पदाः सुगधिनः )। पापरहित 

होने के लिए जिस सात्वत विधि का उल्लेख है, वह मनसा, वाचा, कर्मणा 
शुद्ध बनने का उपाय था, जो सर्वांश में ईरानी धमं से मिलता है-- 

१. वाक्‌, सूवत, = हृख्त 

२. मनःशुद्धि,सुमत = हुमत 

३. कर्मशुद्धि-हुवश्तं 

इन तीन विशेषताओं को संस्कृत भाषा में इस प्रकार स्पष्ट कहा 
गया है— 

नानृता वाक्समभवन्मनो दुष्ट न चाभवत्‌ । 
न च कायेन कृतवान्स पापं परमण्वपि ॥ ( ३२२।२५ ) 
अर्थात्‌ वाक्‌ में अनृत का अंश नहीं था । मन में कोई दुष्ट भाव नहीं 
था और शरीर से परमाणु बराबर भी पाप नहीं करते थे । 


सप्तचित्रशिखण्डी मुनि 


वैदिक धर्म की मान्यता थी कि एक अङ््रिरा ऋषि सृष्टि के लिए 
सात अङ्गिरा वन गये.। ईरानी धमं की मान्यता है कि एक अहुरमज़्द 
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ने सात अमेषस्पेन्द॒ या अमृत आत्माओं का निर्माण किया | उन्हें संस्कत 
भाषा में चित्रशिखण्डिनः ( ३२२।२७ ) कहा गया हैं। यह शब्द यहां 
और विष्णुधर्मोत्तर पुराण में भी प्रयुक्त हुआ है। संस्कृत चित्र ईरानी 
चिथ्य का रूप है जिसका अर्थ पुत्र होता है । अमिष्‌ का अर्थ है अमृत और 
स्पेन्द का अर्थ श्वेत । अर्थात्‌ अमृत का श्वेत देवता । 

ये सृष्टि की प्रक्रिया को चलाने वाले आधारभूत सात मुनि थे। इसीलिए 
संस्कृत में उन्हें शिखण्डिनः कहा गया है । मोक्षधर्म में उन सातौं के अलग- 
अलग नाम नहीं दिये गये, किन्तु ईरानी मान्यतानुसार वे इस प्रकार हैं । 
अहुरमज्द या देव हरिमेधस्‌ उनके निर्माण कर्ता हैं । किन्तु अहुरमज्द का 
नाम पुनः उन सातों में पहली वार लिया जाता है— 

१. अऊहर मञ्द--यह देख कर आश्चर्य होता है कि इन सातों की 
सूचो में अऊहर मज्द को पहला स्थान दिया गया है, जैसे बैदिक मत में 
अङ्गिरा को सात ऋषियों में मुख्य माना गया— 

विरुपास इद्घयस्त इद्गम्भीरवेपसः । ते अंगिरसः सूनवस्ते अग्नेः 
परि जज्ञिरे ॥ १०।६३।५ ऋग्वेद । 

२. वोहमन्‌ू--(वसुमनस्‌) 

६. अर्द वहिश्त---(ऋत व सिष्ठ)--सृष्टि रचना में यह सबसे प्रभाव- 
शाली हैं । 

४. शतवेरो--(क्षत्रवो र) 

५, स्पेन्दर मद्‌ (इवेतामृत) 

६. होर्वदद्‌ (स्वरतात्‌) 

७. अमेरो दद्‌ (अमृतात्‌) 

इनमें स्पेन्दर मद्‌ स्त्री और शेष पुरुष हैँ वे सभी शक्ति और 
प्रभाव में अहुरमड्द के तुल्य हैं। किन्तु फिर भी सृष्टि का मूल कारण 
अहुरमज्द ही है और उसका प्रभाव अचिन्त्य है । भारतीय लेखक ने ब्रह्मा 
जी के पुत्र सात आङ्गिरस क्ररषियों को सप्त . चित्रशिखण्डियों के समकक्ष 
रक्खा है, जिनके नाम ये थे--मरीचि, अत्रि, अङ्गिरस, पुलस्त्य, पुलह, 


अ० १६८-३५३ ] ९४. नारायणीय पर्व २१५ 


क्रतु और वसिष्ठ । इन सातों ने एकमति होकर शास्त्र बनाया (तेरेक 
मतिभिभूत्वा यत्प्रोक्तं शास्त्रसुत्तमम्‌ । ३२२।२६)। 


यह शास्त्र कौन था और उसका वर्ण्य विषय क्या था ? अपने यहां 
यह शास्त्र महाभारत था, जो शतसाहस्री (या एक लाख श्लोकों की) संहिता 
नाम से परिचित माना जाता था (कृतं दातसहस्त्र हि इलोकानामिदसुत्तम्‌ । 
३२२।३६)। सासानी घर्म में यही स्थान दीनकर्त का था। यहां कहा है कि 
प्रवृत्ति और निवत्ति विषयक जितने धर्म हैँ, यह शास्त्र उन सवका स्रोत 
था और इसके अन्त में मोक्ष का वरदान किया गया था (तन भर्माथकामा 
हि मोक्षः पझ्चाच्च कीतितः । ३२२।३०) । दोनों का विपय लोकतन्त्र का 
समस्त व्यवहार था । अमेपस्पन्दों ने लोकों का मानस चिन्तन करके इस 
शास्त्र की रचना की । जो अदृश्य नारायण थे, उन्होंने व्यास के रूप में शरीर 
धरकर इस शास्त्र का निर्माण किया। सासानी मान्यता के अनुसार अदृश्य 
अहरमज्द देव ने पहले अमेपस्पन्द के रूप में मत या प्राकृत शरीर रख- 
कर अन्य अमेपस्पन्दों के साथ इस शास्त्र की रचना में सहयोग दिया । 
दीनकर्त विशुद्ध सासानीय यग की रचना हैँ, जो अपने यहां गप्त काल 
का समसामयिक था, जव महाभारत के बहुत बड़े अंश को रचना हुई, जेसा 
हमने बहत स्थानों पर पहले कहा है । महाभारत में त्रिदेवों के साथ एक 
ब्रह्म का सिद्धान्त प्रतिपादित है । दीनकत में भी अवेस्ता का देवगाथा- 
शास्त्र बहुत प्रकार से उपबृंहित किया गया है और सबसे ऊपर अहुरमज्द 
को महिमा है । उसमें अध्यात्म का स्वर सर्वोपरि हें । 


दीनकर्त में अहरमज्द को सर्व देवाधिदेव के रूप में वागत किया गया 
हैं। वह अत्यन्त विशुद्ध और सर्वातिशायी कल्पना है, जैसी अन्य सासानी 
साहित्य में उपलब्ध नहीं होती । दोनकत में प्राचीन अवस्ता साहित्य का 
पह्ववी अनुवाद तो है ही, उसमें सासानी ईरान की सामाजिक, नैतिक, 
धामिक और व्यात्रहारिक संस्थाओं का भी विस्तृत बर्णन है । दोनों शास्त्रों 
में नारायण, देव, हरि और प्रभु को पर्याय माना गया है (इलोक ३१)॥ 
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ब्रह्मा की पुत्री देवी सरस्वती ऋषियों में प्रवृष्ट हुई, और उधर ऋता 
देवी सरस्वती या अशदेवी (प्रथमसर्गजा) अमेषस्पन्दों में प्रविष्ट हुईं । दोनों 
शास्त्र ऋषियों से भावित हैं । संपूर्ण लोकतन्त्र का इसी शास्त्र से प्रवर्तन 
हुआ और सर्वत्र इसका प्रमाण माना गया (इलोक १६) । जैसे महाभारत 
में सव वेदों का प्रमाण माना गया, ऐसे ही दीनकत में पर्व अवेस्ता 
वाङ्मय का । 

इन दोनों शास्त्रों में वृहस्पति और उशना के राजशास्त्रों का प्रमाण 
है (३२२।४२) । वृहस्पति देवों के और उशना असुरों के गुरु थे । 
देव हरिमेधस्‌ का वार-वार उल्लेख आया है ( ३२३।११, ३३६।२८, 
३३७।५४, ३३५।८ ) । यह अहुरमज्द का संस्कृत रूप था । सामानी 
भाषा में उसे हमुज कहा जाता था । इसी का संस्कृत में हरि हुआ । यह 
उल्लेखनीय है कि नारायण के अर्थ में हरि शब्द का प्रयोग गुप्त युग के 
पूर्व के किसी ग्रन्थ में नहीं पाया जाता। वहां हरि शब्द तो है, किन्तु इन्द्र या 
घोड़े के अर्थ में आया है, विष्णु के अर्थ में नहीं, और जो एक-दो स्थल विष्णु 
वाची हैं भी, वे संदिग्ध हैं। इतने वड़े महाभाष्य या वैदिक साहित्य में भी 
हरि शब्द विष्ण के लिए नहीं आता । 

राजा वसु ने अश्वमेध यज्ञ किया, पर वह अहिसात्रादो था। 
इसलिए देव हरिमेधस्‌ ने अप्रत्यक्ष दर्शन देकर उसके हविर्भाग को ग्रहण 
किया ( अदृइ्येन हृतो भागो देवेन हरिमेधसा । ३२३।१२ ) । वसु को 
पहचान निश्चित नहीं, यद्यपि कुपाण सग्राटों के उत्तर काल में वसुनामा- 
ङ्कित राजा के बहुत से सिक्के अन्तर्वेदी से : ईरान की सीमा तक मिले 
हैं। लिखा है कि अहिसक यज्ञ से वृहस्पति को क्रोध हुआ, किन्तु उन 
समझा दिया गया कि हिसा इस यग का धम नहीं हे । तब एकत, द्रित्त और 


१..दीनकतं का मूल पह्लवी बृहत्‌ संस्करण, रोमन प्रतिलिपि ओर 

कहीं-कहीं अनुवाद के साथ केगेनपाल लन्दुन से प्रकाशित हुआ 
Nem = - ~ 

था, जो १९ जिळ्दों तक मेने देखा है । --लेखक 
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त्रित नामक तीन सदस्यों ने कहा । इनके विषय में भारत और ईरान दोनों 
धर्मो में मान्यता थी । 

इन्होंने कहा कि श्वेत द्वीप में क्षीर समुद्र के उत्तर चन्ट्रवर्ण या चन्द्र- 
वच॑स्‌ पुरुष रहते हूँ, जो एकान्तिन्‌ या एकान्त धर्म के मानने वाले हैं । ये 
अहुरमज्द के अनुयायी थे। वहां हमने चन्द्र के समान गौर वणं महात्माओं 
को ब्रह्म या अहुरमज्द का मानस जप करते हुए देखा । उस द्वीप में तेज 
प्रधान है और वे पुरुष समतेज वाले हैं । कोटि-कोटि सूर्य की प्रभा हमें वहां 
दिखाई पड़ी । वे पुरुष वार-वार नमः का उच्चारण करते थे। 

संस्कृत नमः से ही फारसी नमाज की व्युत्पत्ति हुई है । विष्णु और 
अहुरमज्द दोनों के लिए 'जितं त' यह सांकेतिक शब्द चालू हुआ । भागवत 
में और कुछ अभिलेखों में यह शब्द आया है । 

ब्रह्म भाव में अनुष्टित वे सब मानव एक जैसा भाव रखते थे और वह 
भाव अहुरमञ्द या देवहरिमेधस्‌ के एकत्व का था। सासानी युग में 
ईश्वर के लिए अहुरमञ्द यह नाम सर्वोपरि था । असु का ईरानी रूप 
अहु था । उससे अहु सम्पन्न देव अहुर कहा गया, जो वेदिक असुर के सम- 
तुल्य था । अहुरमज्द में मज्द शब्द का संस्कृत पर्याय मेधस्‌ माना गया, 
किन्तु वेदिक युग में असुर महत्‌ शब्द मिलता हैं और महत्‌ ही मज्द का मूल 
रहा होगा। वस्तुतः सासानी युग में अहुरमुज, अहुरमज, हुमंज-ये कई रूप 
प्रचलित हो गये थे। हरिमेधस्‌ रूप जब एक बार प्रचलित हुआ, तो 
संस्कृत साहित्य में वही मान लिया गया, जैसा अध्याय ३२५ में और कई 
पुराणों में हम देखते हैं । 

यह भी कहा गया कि हमारे जो देवाधिदेव हैं, उन्हें सशरीर रूप में 
कोई नहीं देख सक्रता, इसलिए आप लोग वापस जाइये। जो एकान्त भवत 
है वही उनके दर्शन पा सकता है । वे प्रभामण्डल से युक्त हैं । 

यह भहुरमज्द को प्रभा को ओर संकेत है जिसे ईरानी मत में हरं या 
फर (सं० स्वर) कहा. जाता है । इस प्रकार वसु का यज्ञ समाप्त हुआ 
(अ० ३२३) । अध्याय ३२४ में अज शब्द के विषय में देवों और ऋषियों 
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का विवाद लिया गया है । देवों ने अज का अर्थ छाग या बकरा लिया 
और ऋषियों ने बीज या धान्य लिया । ये ऋषि ईरानी दस्तूर थे, जो 
अहिसक यज्ञ के पच्छपातो थे । इस विवाद में अंतिम निर्णय वही निकला 
कि अज का अर्थ पशु से नहीं वीज से हैं । 
अध्याय ३२५ में वह गद्य स्तोत्र है, जिसे नारद जी ने देवदेव अहुर- 
मज्द के लिए पढ़ा । इससे १७१ नाम और विशेषण हैँ। यह स्तोत्र 
संस्कृत साहित्य में विलक्षण हूँ इस प्रकार लम्बी नामों की सूचियां दीन- 
कर्त में भी पाई जाती हैं। इस सूची में से कुछ नाम ध्यान देने योग्य हैं--- 
श्वेत, चन्द्रप्रभ, महाभासुर, सप्तभासुर, हरिहय = हयग्रीव, पंचकालज्ञ, पंच- 
रात्र, पंचयज्ञधर, संज्ञासंज्ञ, तुषित, सामिकव्रतधर, आदि । 
अध्याय ३२६ में सांख्य दर्शन का छींटा देते हुए पुरुष को पंचविशक 
कहा गया है । सत्त्व, रज, तम ये तीन गुण हैँ । ये सव शरीरों में रहते 
हैं। इन गुणों को क्षेत्रज्ञ भोगता है, किन्तु वह स्वयं इनसे नहीं भोगा 
जाता । ४ 
अध्याय ३२७ में पुनः इवेतद्वीप और वहां के परम देवदेव के उपदेश 
से दर्शन का वर्णन किया गया हैं। इसमें पहले ही की भांति तीसरी बार 
इवेतद्रीप का वर्णन है । 
सन, सनत्‌, सुजात, सनक, सनन्दन, सनत्कुमार और कपिल ये सात 
ऋषि सृष्टि के आरम्भ में हुए । यह सप्त अमेषस्पन्द की ओर संकेत हैं, 
जिन्हें स्वयमागतविज्ञान कहा हैं ( स्वयमा ' चज्ञानाः ३२७।६७५ )। 
अध्याय ३२८ में गुणकर्म के आधार पर भगवन्नाम निरुक्ति कही 
गई है, जिसमें नारायण नाम की निरुक्ति इस प्रकार से की गई हुँ-— 
आपो नारा इति प्रोक्ता आपो चै नरसूनवः । 
अयनं मम तप्पूवंमतो नारायणो ह्यहम्‌ ॥ ( ३२८।३५ ) 
वासुदेव--- 
छादयामि जगह्ठिइवं मृत्वा सूय इवांशुभिः । 


सव॑मृताधिवासश्च वासुदेवस्ततो ह्यहम्‌ ॥ ( ३२८।३६ ) 
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अग्नि और सोम ये दोनों एक ही योनि है, जिनसे चराचर जगत 
उत्पन्न हुआ हैं ( अग्निसोसेन संयुक्तं एुकयोनिमुखं कृतम्‌ । ३२८।५२) । 

अध्याय ३२९ में प्रश्न है कि अग्नि और सोम दोनों अलग-अलग 
हैं । फिर भी इन्हें एकयोनि क्‍यों माना जाता है? यह वैदिक प्रश्न था 
जिसे भागवतों ने नारायणीय धर्म के भागवत दृष्टिकोण से स्पष्ट किया हैं । 
आरम्भ में अत्यन्त सुन्दर गद्य हैं जो ऋग्वेद के नासदीय सूवत का सारांश 
ज्ञात होता है । 

सदसद, व्यक्ताव्यक्त, ब्रह्मक्षत्र की भांति अनिसोम भी सृष्टि प्रक्रिया में 
आवश्यक द्वन्द्व हैँ। अग्नि के रूप में विष्णु सब के भीतर प्रविष्ट होकर 
प्राणों को धारण करता है । यहां त्वष्टा के पुत्र विश्वरूप और दधीचि की 
कथा गद्य में कही गई है । दधीचि की हड्डियों से बनाये हथियारों से इन्द्र 
ने विश्वरूप का वध किया । विश्वरूप के तीन मस्तक थे--सत्त्व, रज, 
तम । विश्वरूप का यह लम्वा उपाख्यान इस प्रसंग में आगन्तुक है, और 
नारायणीय पव का जो प्रवाह चल रहा था उससे अनमोल है । 

अध्याय ३३० में वैदिक शाखाओं का संक्षिप्त उल्लेख है । उसके बाद 
रुद्र और नारायण का मेल बताया गया है । 

अध्याय ३३१ में श्वेतद्दीप की कथा का सूत्र फिर जोड़ा गया है 
नारदजी वहां से लौटकर पुनः बदरीनाथ में नरनारायण के पास आये । 
नरनारायण के वर्णन में उन्हें जालपाद और जालभुज कहा गया है । 
इसका अर्थ यह था कि हाथों और पेरों को अंगुलियों के बीच में त्वचा 
जुड़ी रहती थी, जैसे बत्तख की अगुलियों में रहती है । यह गुप्तकालीन 
प्रतिमा शास्त्र का लक्षण है और ऐसी मूर्तियां भी मिली हैं। मंकुवार 
से प्राप्त बुद्धमति में यह लक्षण स्पष्ट हैं कालिदास ने भरत के हाथ को 
जालागुंलि लिखा है । 

अध्याय ३३२ में नरनारायण के मुख से ईरानी परम्परा का भागवत 
धमं के साथ समन्वय कराया गया है । इसमें वोहुमन आदि छह देवात्मा- 
ओं का अहुरमउद नामक सातवें देव के साथ उल्लेख करते हुए सासानी 


F 
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घमं की गूढ़ शब्दों में व्याख्या है । नारद उस ब्रत को सीखकर बदरी- 
विशाल में आये और नारायण से उसे कहा । 

अध्याय ३३३ में वाराह रूपधारी नारायण द्वारा पार्थिव पिण्डों को 
स्थापना का उल्लेख हुँ । वे पिण्ड ही पितर रूप में परिवर्तित हुए । यहां 
सासानी धमं के पितरों की ओर संकेत है, जिन्हें वे फ्रबपि कहते थे 
और जिनके लिए बहुत-सा विधि-विधान वरता जाता था । अर्दविराफ 
नामक ग्रंथ में ईरानियों को पितृ पूजा का उल्लेख हूँ। नारायणीय पर्व में 
नारद को कथा को महदाख्यान कहा गया है । इसमें धर्म के साथ सांख्य- 
योग का पुट था । 

अध्याय ३३५ में उसो पुराने सूत्र को पुनः जोड़ते हुए और अधिक 
स्पष्ट किया गया हैं इसमें कहा गया है कि हरिमेधस या अहुरमज़्द का 
एक रूप अइवशिरः है । जिन्हें यहां नरनारायण कहा गया हैं, वे ही हरि 
मेधस के रूप थे और उनका जन्म धर्मगह या ईरानी आतिशगाह या 
अग्यारी में हुआ था । इसका आशय यह हैँ कि वहीं अहुरमज्द की 
पूजा को जाती थो । 

ब्रह्मा ने अपने सात जन्मों का उल्लेख किया है जिनमें पहला मानस 
जन्म वोहून्‌ ज्ञात होता है । 

इवेतट्ठीप और वहां के चन्द्रवर्चस्‌ पुरुषों का काफी वर्णन हो चुका 
था । पांचवे संपुट में फिर उसका वर्णन किया गया ( ३२६। १७ )-- 

प्रभामण्डळ दुद्दशः (३२३ । ४९), चन्द्रवचस : ( ६२६ । १८ ), 
सहस्राचिषः ( ३२६ । ११७ ` 

अध्याय ३३६ में विष्णु के धर्मावतारों का वर्णन करते हुए एकान्तिक 
भावों का विवेचन किया गया हैं। हरि अर्थात्‌ अहुरमज्द उन सबको प्रसन्न 
करते हैं जिनके हृदय में उनके प्रति एकान्तिक भाव हैं । जो पाप-पुण्य से 
रहित हूँ, वे चतुर्थ गति में प॒रुषोत्तम को प्राप्त करते है । यह एकान्तधमं 
नारायण को प्रिय है । एकान्तिन्‌ पुरुषों की विशेष गति में जानता हू । 
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एकान्तिनो को चर्चा क्या है? इस का वर्णन नारद ने अजु न से किया था। 
नारायण के मुख से इसका मानस जन्म हुआ। ब्रह्मा ने एकान्त धर्म को 
दैव और पित्र्य दो भागों में बांटा । यहां ईरानी घर्म के २१ यजत और 
प्रवप या पितरों से तात्पर्यं है। उसे फेनप या फेन का पान करने वाले 
आचार्यो ने प्राप्त किया । फेनपों से उसकी परम्पर! वेंखानसों में आई। 
वेखानसों से सोम ने प्राप्त क्रिया सोम से पितामह ने इस धर्म को जाना। 
उसने रुद्र को दिया । रुद्र ने योगस्थित हो कर उसे वालखिल्यों को दिया। 
उनसे सुपर्ण नाम के ऋषि ने प्राप्त किया। यही त्रिसौपर्ण ब्रत कहलाता है। 
ऋग्वेद में भी इस सौपण ब्रत का उल्लेख है । यहां ईरानी धर्म के त्रिसौपर्ण 
और वेदिक धर्म के त्रिसौपर्ण का मेळ बँठाया गया है। इसके बाद नारायण 
ने श्रवण से उत्पन्त सृष्टि को प्रकट किया । बही सात्वत घमं है ये संकेत 
सासानी धमं में बद्ध हुए होने से स्पष्ट नहीं हैं सृष्टि बन जाने पर ब्रह्मा 
ने देव हरिमेधस्‌ को प्रणाम किया और उनसे इस प्रमूख घर्म को रहस्य, 
संग्रह और आरण्यक के साथ गृहीत किया । 

और भी कितने ही नामों का उल्लेख करते हुए उस अग्रणी सात्वत 
धमं को परम्परा का अवतरण कहा गया है। किन्तु हमने जिस पद्धति 
का संकेत किया है, उसके बहुत दूर तक अनुसरण की आवश्यकता है । 
यह दोनों धर्मो के तुलनात्मक अध्ययन पर निर्भर हैं। ऐसा करने पर 
ही महाभारत का यह प्रा प्रकरण समझा जायगा । 


जो अपने को सात्वत कहते हैँ, वे इस सनातन और दृविज्ञेय धर्म 
को जानते हैं। कोई इसे द्विव्यूह, कोई त्रिव्यूह, कोई चतुर्व्यूह .कहते हैं। यह 
एकान्तिक धर्म है। एकान्तित्रत को जानने वाले पुरुषों की संख्या बहुत नहीं 
है । अहिसक, आत्मवित्‌ और सर्वभूतहित में लगे हुए एकान्तिक पुरुषों की 
संख्या यहां,बहुत हो, ऐसी हमारी कामना है । 
हां यह कहा जा सकता हैँ कि परमदेव ब्रह्म अहुरमज्द, नारद 
श्रवोष और व्यास ज़रश्रुष्ट के समतुल्य हैं । - 


२२२ भारत-साबित्री [ १३. अनुशासनपचं 
१ ९०: 


तेरहवां अनुशासन पर्व 


( अ० १-१४६ ) 


अनुशासनपर्व का पूना संस्करण अभी प्रकाशित नहीं हुआ है, अतः 
गीता प्रेस के संस्करण को ही यहां व्याख्या का आधार माना गया हैं । इसमें 
१६८ अध्याय हैं। पूना संस्क्ररण में १४६ अध्याय मूळ में रहेंगे । अनुशासन 
पत्रे शान्तिपर्व से विस्तार में लगभग आवा हैं। मोक्षधर्म पर्व में जिन महान्‌ 
विषयों का अध्यात्म, घर्म और दर्शन के विषय में समास-व्यास शेली से 
वर्णन हो चुका था, उनके अतिरिक्त कुछ विपय ऐसे रह जाते थे जिनका 
परिचय देना भी गृहस्थियों के लिए आवश्यक था । उन्हीं का संग्रह अनु- 
शासनपवं में है। अतः इसे शान्तिपर्व का परिशिष्ट भाग ही कहना चाहिए । 
ये विषय इस प्रकार थे— 

दान, ब्रतोपवास, तीर्थ, श्राद्ध, विष्णु महिमा, दिव महिमा, ब्राह्मण 
महिमा, तप महिमा, गृहस्थ महिमा, यज्ञ महिमा आदि । इस प्रकरण मे 
राजधर्म को भी फिरसे ले लिया गया है (गीता प्रेस संश अ० १४६-१६८) 
तथ्य यह था कि पुराण युग में जिन नये विषयों की उत्थापना हुई थी उनमें 
दान, ब्रतोपवास, तीर्थ और श्राद्ध मुख्य थे । कभी-कभी चार वर्ण ओर 
चार आश्रम, सदाचार आदि को महिमा का भी छोौंक पाया जाता था । 
उसी सामग्रो को आधार मानकर अनुशासनपर्व का कलेवर पूरा किया 
गया हूँ । इस प्रकार का दृष्टिकोण गुप्त युग में सामने आया और वही यहां 
उपलब्ध होता हैं । 


दान धर्म 


इस समय अपने शरीर के अर्पण को दान-धर्म की पराकाष्ठा माना 
जाता था । यहां उशीनर देश के राजा शिवि द्वारा कपोत की प्राण रक्षा 
के लिए अपने शरीर का मांस देने की कहानी कही गई है (अ० ३०-३२) । 
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वौद्धों ने इसे शिवि जातक के रूप में ग्रहण किया था। दिव्यावदान में 
राजा चन्द्रप्रभ द्वारा शिरोदान की कथा आई है । वहीं रूपावती अवदान 
में बाळक की प्राण रक्षा के लिए रूपावती द्वारा अपने शरीर का मांस देने 
की कथा हूँ । मोक्षधर्म में कपोत-कपोतो द्वारा अतिथि की प्राण-रक्षा के 
लिए स्वशरीरापंण की सुन्दर कहानी है । 

दान का एक रूप उद्यान, जलाशय, कृप, प्रपा आदि का निर्माण था । 
मथुरा से प्राप्त लेखों में इनका वहुधा उल्लेख आया है (प्रथम शती ई० 
से द्वितीय शती० ई० ) । उसका यहां अध्याय ५८, ५६, ६०, ६१, 
६२, ६३, ६४, ६५ और ९५ में कथन है । सुवर्ण-जल आदि विभिन्न 
वस्तुओं का. दान (अ० ६५) बहुत विस्तार से पुराणों में आया है । छिट- 
फुट वस्तुओं के दान के विषय में उसी के कुछ छोटे यहां पड़े हैं (६८, ६६, 
९८, ९६-१००) । 

अन्नदान, सुवर्ण, छत्र और उपानह, पुष्प, धूप, दीप, और उपहार 
के दान, शक्कर, तिल भूमि, गौ आदि के दान का विस्तार पुराणों 
में पाया जाता हैं, जो गुप्त युग से लेकर मध्ययुग तक बहुत परिवधित होता 
रहा । व्यास और मंत्रेय ने भी दान को सर्वश्रेष्ठ कहा गया है । इसी संवाद 
में विद्वान एवं सदाचारी ब्राह्माण को अन्नदान की प्रशंसा, दान लेने और 
अनुचित भोजन करने का प्रायश्चित तथा पांच प्रकार के दानों का वर्णन है । 

श्राद्ध कमं इस युग का प्रिय विषय था--जिसका वर्णन अ० ८७-६२ 
में आया है । 


NF 


व्रतोपवास 


पुराणों के युग में ब्रतोपवास नामक नया प्रकरण बहुत पल्लवित हुआ । 
ब्रह्मा और भगीरथ के संवाद रूप में यज्ञ, तप तथा दान से भी उपवास या 


२२४ मारत-सा चित्री [ १३. अनुशासनपवं 


अनशन की महिमा अधिक कहो गई है । अनेक यज्ञों के करने का भी जो 
फल नहीं है, वह अनशन से प्राप्त होता है (अध्याय १०३-१०६) । यज्ञ 
द्रव्य-साध्य होते हैँ, किन्तु धनहीन व्यक्ति को यज्ञ का फल उपवास से 
प्राप्त हो जाता है । प्रातः काल के कलेवे और सायं काल के ब्याल के 

अतिरिक्त जो कुछ नहीं खाता उसे पांच वर्ष में सिद्धि हो जाती है । दूसरे, 

तीसरे, पांचवें, छठवें, सातवें दिन जो केत्रल एक समय १२ मास तक 
भोजन करे, वह अनेक यज्ञों का फल प्राप्त करता है । इस प्रकार के ब्तों 
का विधान प्रायः पाशुपत आचार्य अपने शिष्यों के लिए करते थे । ये व्रत 
काल की अवधि बढ़ाकर पन्द्रह दिन और एक मास तक के लिए किये 

जाते थे। उनके करने वाले ब्रती और महात्रती कहलाते थे। जो एक 

वर्ष तक केवल आठवें दिन एकाहार रहे, उसे बहुत लाभ होता हैँ । उसका 

वर्ण कमल के समान हो जाता है । ऐसे ही ९ वें, १०,वें, ११ वें और १२ 

वे दिन एकाहार द्वारा वर्ष पर्यन्त उपवास का फल है । यही विकल्प है कि 
'जिसकी जैसी शक्ति हो वह वेसा करे । जो अनशन करता है, वह सुधामृत 
का.पान करना है और उसे सूर्य-चन्द्रछोक तक यश मिलता हैं । १२ माह 

तक जो एक समय भोजन करता है, उसे अमृत भोजन का सुख मिलता है । 

इसी प्रकार २१, २२, २३, २४, २५, २६, २७, २८, और २९ वें 

दिन वर्ष भर तक एक-आहार चलाने का महत्त्व है । अन्त में मासोपवास 

का ही सबसे अधिक फल है । कुछ लोग तिथि विशेष को उपवास रखने 
का नियम धारण कर लेते हैं । जैसे द्वादशो को विष्णु के निमित्त ब्रत । 
(अ० १०६) 


९: ९७ ६ 


° 


९ 

तोथं 
तीर्थ यात्रा का भो धर्म के क्षेत्र में प्रभाव बढ़ गया था। वितस्ता, 
सिन्धु, चन्द्रभागा, पुष्कर, प्रभास, नैमिष, सागर, देवकाम, इन्द्रमार्ग, 


अ० १-१४६ ] ५९८. अनुशासनपव--विष्णु-महिमा २२५ 


स्वर्णविन्दु, हिरण्यविन्दु, इन्द्रतोया, गन्धमादन, करतोया, कुरङ्ग, गंगाद्वार, 
कुशावर्त्त, बिल्वक, नीलपर्वत, कनखल, भागीरथी (वाराणसी) गंगा, सप्त 
गंगा, त्रिगंगा, इन्द्रमार्ग, महाह्नद, भृग॒तुङ्ग, देविका, सुन्दरिका, गंगायमुना- 
संगम ह्वद, महागंगा, वेव्यानिक्र, विपाशा, क्रृत्तिकाश्रम,*देवदारुवनत, शर- 
स्ताव, कुशस्तत्र, चित्रकूट, जनस्थान, दयामप्रिय, कौशिकी, मतङ्भवापो, 
गंगाह्वद, उत्प्लावन (प्रयाग), दशाइवमेध, कालञ्जर, पष्टिह्वद (प्रयाग), 
मरुद्गण, वैवस्वत, व्रह्मसर, भागीरथी, उत्पतन, अष्टावक्र, अइमपृष्ठ गया, 
निरत्रिन्द, क्रौञ्चपदी, कलविङ्क; अग्निकन्या, करवीरपुर, विशाला, 
देवह्लद, आवर्तनन्दा, महानन्दा, उर्वशी तीथं, लौहित्य, रामह्वद, विपाशा, 
विन्ध्य, नर्मदा, शूर्पारक, जम्बू मार्ग, कोका मुख, अङजलिकाश्रम, कन्याकुमारी, 
उज्जानर्क, आपिपेण, पिद्भा, कुल्या, पिण्डारक, ब्रह्मसर, मेनाक, कालोदक, 
नन्दिकुण्ड, नन्दीश्वर--अङ्रिरा द्वारा कही हुई यह तीर्थमाला विना किसी 
भौगोलिक क्रम के है। लेखक ने उस समय की एक तीर्थ-सूचरी लेकर 
अपनी योग्यता के अनुसार इलेकों में पिरो दो हूँ। इसमें लगभग ९० 
तीथा के नाम हैं। आरण्यक पर्व में छोटी-बड़ी तीन तोर्थमालाएंँ दी गई 
हैं । उनसे इसको तुलना करनी चाहिए । अध्याय २६ म गगा माहात्म्य 
का वर्णन हैं। न 


१२८; 
विष्णु-सहिमा ओर शिव-महिमा 


दो देवताओं को महिमा का कथन इस पर्व में आया हँ । इसमें से विष्णु 

की महिमा को शान्तिपर्व में वहत जगह दिया जा चुका है, फिर भी 

अध्याय १३९, १४७-५० , में उपबहंण है । भागवतों द्वारा विष्णु का जितना 

भी गणगान किया गया, वह अपर्याप्त था और उसी की पूर्ति यहां विष्णु- 

स्त्र नाम द्वारा की गई हैं ( अ० १४६, १४-१४२ इलोक तक ) । इन 
१४ 
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नामों का परिगणन भीष्म ने यधिष्टिर से क्रिया हैं । इसमे कई प्रकार के 
नाम हैं, ऋषियों से परिगीत, विख्यात और गौण । विक्रम को पहली 
दूसरी दाती के लगभग इसको रचना हुई होगी । मत्स्य पुराण मं आया 
कि मद्र देश के राजा पुरुरवा न रूप प्राप्ति के लिए हिमालय में शेप- 

शायी विष्णु के मंदिर में मासोपवास करते हुए विष्णुसहस्त्रनाम का पाठ 
किया । 

इस प्रकार के स्तोत्र की रचना दुष्कर काय था । ऐसे स्तोत्र में 
लगभग आधे नाम वेद से लिए जाते थे। शोप में लौकिक संस्कृत से 
चुने हुए विख्यात नाम होते थे और ब।की पूति गौण नामों से की जाती 
थो। वैदिक नामों स विरचित स्तोत्र बेदगभ कहलाते थें। कुछ प्रसिद्ध 
वैदिक नाम इस प्रकार हँ--त्रपटकार, दाव, स्थाणु, स्त्रयभू, विश्वकरसा, मनु 
त्वष्टा, ईशान, प्राण, प्राणद, हिरण्यगर्भ, विश्वरेता, यृपाकपि, वसुमना, 
रुद्र, अमृत, कवि, हंस, वाचस्पति, यज्ञसाधन, अन्न, अन्नाद आत्मयोनि, 
सामगायन, आदि । 

इस प्रकार के स्तोत्र में कई नाम एक से अधिक वार आये हैं, जैसे 
अज, हिरण्यगर्भ, प्राण, शिव, गोपति, श्री निवास, चतुरात्मा यह 
लेखक मनुष्य ही रगा और .उसने नामों को जो बड़ी सूचा इकट्ठा का था उसे 
सहस्त्र की संख्या में खपा दियधा। इस प्रकार के स्तोत्र में नामों का कोई 
क्रम न था । विष्णु, शिव और वैदिक देवों के विशेषण एक साथ घुल-मिल 
गये हैं 

द्विष्ण सहरस्त्रनाम स्तोत्र का उत्तर भारत में अत्यधिक प्रचार हुआ । 
आठवीं शाती के अन्त में शंकराचार्य ने इस पर एक भाष्य लिखा । उन्होने प्रत्यक 
नाम की निरुबित देते हुए इस सामान्य स्तोत्र को बहुत अधिक चमका दिया । 
ब्राह्मण साहित्य में नाम निरुक्ति को जो आर्थी शेली थी और जो पराणों 
में भी स्तात्रों की व्याख्थ करते ह” प्रायः मिलती हं, उस शली स शकर 
जैसे घरन्धर आचार्य ने विप्णसहस्त्रनाम को अद्भुत व्याख्या का जा 
देखने योग्य और उसमें भरे हुए रस का आनन्द छन याग्य ह । 


हि] बरु 


4 |॥॥ 
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विख्यात लौकिक नाम 

सहस्त्रमूर्धा, विष्णु, महेन्द्र, शिपिविष्ट, सत्य, धम, पराक्रम, शिखण्डी, 
अच्युत, काल, संवत्सर, यज्ञ, महादेव, त्रिसामन्‌, शिव, अपराजित, 
महास्वन, स्थविर, मधुसूदन, ईश्वर, अज, वृपकर्मा, विष्वक्सेन, 
लोकाध्यक्ष, चतुरात्मा, चतुर्व्यूह, सदायोगो, श्रीनिवास, हिरण्यगर्भ 
सप्तसाद, प्रसन्नात्मा, नारायण, सिद्धसंकल्प, वाग्मी, प्रकाशात्मा, सत्य- 
धर्म, वामुदेत्र, जनेइवर, पद्मनाभ, वतात्रत, सर्वज्ञ, समितिञ्जय, व्रेकुष्ठ, 
अधोक्षज, सुदर्शन, वोज, अब्यय, समीहन, सब शी, सूक्ष्म, जित्तक्रोध, 
गोपति, ज्ञानगम्य, भरिदश्षिण, सोमप, अमृतप, सत्यसन्ध, कपिलाचायं, 
महाश्य॒ज्ञ, महावराह, वरुण, भगवान्‌, खण्डपरशु, शतानन्द, गणेश्त्रर, 
कालनेमि, कामदेव, कर्मज्ञ, महाहवि, मनोजय, वसुदेव, शतम्‌ति, लोकनाथ, 
सर्ववित, अक्नो्म्य , स्वर्ण विन्द्र, अमृताश, वंशाविवर्धन, धनुर्वेद, सत्यधर्मपरा- 
यण, अजितशासन, पर्यवस्थित, चतस्र-आाधार-निळय, प्रजागर, पुष्पहास 
प्राणजीवन, जन्ममृत्युजरातिग । 

शंकराचार्य के अनसार वामुदेव की व्याख्या इस प्रकार हे 

चसति, चास्ति, आच्छ,दय्रति, सब्रमिति वा चासु 

ठीव्यति. क्रीडते, विजिगीपते, व्यद्वहरति, द्योतते, स्तयते गच्छतीति 

वा देवः, वासुश्चाखो देवश्चेति वासुदवः । 


और भी 
भतान्यत्राभिसुख्येन वसन्तीति भूतावासः, वसन्ति स्वयिभूतालि, 
भृताचासस्ततो भवान्‌ | हरिबंश ( ३।८८।५३ ) 


जगदाच्छादयति माययति वास देवः स एव देच इति वासुदेवः । 
चक्री शब्द की व्याख्या करते हुए उन्होंने लिखा हुँ समस्तलोक- 
रक्षाथ मनस्तच्चात्मकं सृद॒शनाख्यं चक्रं धत्त इति चक्री । 
नळूस्वरूपमत्यन्तजवेनान्तरितानिळम्‌ | 
चक्रस्वरूपं च मनो धत्ते विष्णःको स्थितम्‌ ॥। 
इतिविष्णुपुराणवचनात्‌ । 
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हमारा पाठकों से अनुरोध है किशंकर के आधिभौतिक अर्था से ऊपर 
उठकर इन अर्थों का रसास्रादन करें । अध्यात्म विद्या का कोई अन्वेपक 
यह नहीं भूल सकता कि सांख्य और योग उसको प्रज्ञा को सुशोभित करने- 
वाले दो कुण्डलों के समान हैं । उनके कारण वह भी कुण्डली नाम का 
अधिकार हें । 


२९ 


७ 
YOY २ 


विष्णु ओर शिव सहस्त्रनाम 


अनुशासनपर्व का दूसरा महत्त्वपूर्ण अंग शिवसहस्र नाम है । वस्तुतः 
शिव की महिमा के विपय में बहुत कम सामग्री आ पाई थी । उसकी पूर्ति 
शिवसहस्रनाम द्वारा की गई है (अनुशासनपर्व अ० १९) । इसमें शित्र और 
पार्वती ने श्री कृष्ण को पत्र प्राप्ति के लिए महात्ररदान दिया । कृष्ण ने 
पत्र के लिए हिमालय एर तपश्चर्या की । इससे शिव-पावती प्रसन्न हुए । 
तव उपमन्य ने शिव की महिमा का वणन किया । उसो प्रसंग म तण्डा न 
शिवसहस्रनाम का पाठ किया । वस्तुतः संस्कृत साहित्य में अभो तक हम 
तोन शिवसहस्रनाम प्राप्त हए हैं। एक यहां हैं जा तण्डी कृत हं, दूसरा 
वामन पराण में है जिस वेनकृत कहा गया है । तोन लिङ्ग पुराण म हैं, 
जिनमें एक क्ृष्णकृत है, दूसरा दक्षक्कत हैं, और तीसरा तण्डोकृत हेँ। इस 
प्रकार इन शित्रसट्त्ननामों की संख्या यद्यपि देखने म चार जान पड़ती 
हैं, पर वस्तुतः वह तीन री है क्योकि जिसे वामन पुराण में वेनक्कत कहा 
गया है उसे ही लिग पुराण में दक्षकृत कहा है । 

शिवसहस्रनाम -- छगभग १२५ इलोको में यह सहस्रनाम है, जँसे 
विष्णुसहस्रनाम 

दात्र और वैष्णव दोनों धर्मों में जो सान्निध्य था और उन+ आचार्यो 
में ति और समन्त्रय का भाव था उसका ठोस प्रकरण पुराणां म 


है 
* 
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मिलता है । उसे देखते हुए शिवसहस्रनाम और विण्णुसहस्रनाम दोनों 
एक सदृश ही लोकप्रिय थे । 

ऊपर हमने विष्णुसहस्रनाम की रचना के त्रिपय में जो कुछ लिखा 
है, वह शिवसहस्रनाम की रचना के विपय में भी अक्षरशः घटित होता 
हैं । इसके लेखक ने भी वैदिक और लौकिक साहित्य से सहस्रो नामों को 
सूची एकत्र को जिसे इलोकबद्ध करने से सहस्रनाम स्तोत्र की रचना 
हुई । कुछ नाम और विशेषण जो केवल'शिव के लिए प्रयुक्त हूँ, वे इस 
प्रकार हैं--- 

श्मशानवासी, महाहनु, हयगर्दमि, नीलकण्ठ, दिगवासस्‌, कम- 
ण्डलुघर, कपालवान्‌, उष्णीशी, श्यगालूरूप, मुण्ड, ऊर्ध्वरेता, ऊर्ध्वलिङ्ग, 
ऊर्ध्वशायी, त्रिजटी, चीरवास, गजहा, सिंहशादूऊरूप, आद्रचर्माम्वरावृत, 
कालयोगी, महानन्द, चतुष्पक्ष, निशाचर, प्रेतचारी, भूतचारी, नत्तक, 
यज्ञहा, दक्षयज्ञापहारी, वडत्रामुख, कालकंटक, भेपज, सर्पचिरनिवा- 
सिन्‌, कालसिंह, मधुरमधुकलोचन, नन्दीश्वर, महालिंग, पशुपति, वृषण, 
मृगालय, लम्वितोष्ट, भस्मशायी, भस्मगोप्ता, परश्वधायुध, सुरारिहा, 
अजैकपाद, कापाली, कॅलासगिरिवासी, कूलहारी, कूलकर्ता, गान्धार, कर- 
स्थाली, कुण्डी, जाह्वत्रीधत्‌, उमाधव, उमाकान्त, गोवृपेश्वर, हस्तीश्त्रर, 
ललाटाक्ष, आदि । 

अनुशासनपर्व में जो शिव महिमा के अध्याय हैं, वे उस युग के शैव, 
माहेश्वर, पाशुपत आदि संप्रदायों में भगवान्‌ शिव के गौरव और लोक- 
प्रिय स्त्रछप का परिचय देते हैं यदि शिव सम्त्रन्धी यह वर्णन यहां न 
लिया गया होता तो शान्ति और अनुशासन का यह विस्तृत वर्णन अधूरा 
रहता । क्योंकि शैवधर्म मोक्ष प्राप्ति का एक निश्चित मार्ग प्रस्तुत करता 
था। लगभग पहली शती से लेकर सातवीं शती तक पाशुपत धमं के आचार्यों 
ने महाराष्ट्र से मालत्रा तक और वाराणसी-मथुरा से कुरुश्नेत्र तक शेव धर्म 
के रूप में दर्शन और उपासना की प्रभावशालिनी रसधारा बहा दी थो 
ओर जनता के मन को मुग्ध कर लिया था । भगवान्‌ शिव का जो स्वरूप 
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वैदिक युग से चला आया था, वह और भो बद्धमूल हो गया । पाशुपत 
आचार्यो ने जो सात्विक कार्य किया उसका कुछ नमूना यहां है । किन्तु 
उसका पूरा विवरण छिंग पुराण और शिव पुराण में पाया जाता है । यह 
उल्लेखनीय हैँ कि कुपाण सम्राट्‌ वेमतक्ष्म ने करोड़ों सिक्के ढववाये थे। उन 
सवके एक ओर शिव और उनके नन्दिवप की मूर्ति रहती थी । वह युग 
शवधर्म के परम उत्कर्प का काल था और उसी समय यह सामग्री पहली 
से तीसरी ई० शती तक आयी होगी। अध्याय १४०-१४२ में भी शिव 
महादेव का वर्णन है । 

और भो छोटे-मोटे बिपयों में ब्राह्म महिमा अर ३८-४७, 
१५१-१४५७, तप महिमा, अहिसा, गृहस्थ महिमा ४८,४६, ५०-५१, ९३- 
९४ आदि, यज्ञ-धर्म-महिमा आदि का संग्रह किया गया है । पर उनमें कोई 
नयी वात या वेचित्र्य नहीं है। अध्याय १६२ से १६८ तक भोष्म के प्राण 
त्याग का वर्णन हे। कई महत्त्व के आख्यानों में नाचिकेतोपाख्यान, 
नुगोपाख्यान, अष्टावक्रचरित, कात्तिकेय उपाख्यान, नहुपचरित इसी पर्ब में 
संगृहीत हैं । इस प्रकार अनुशासन पर्व कई फुटकर विषयों का संग्रह मात्र 
हैं । इसमें शान्तिपर्व जैसी महत्त्वपूर्ण सामग्री का प्रायः अभाव हैं 


~ 
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१०० ; 


चोदहवां आश्वसेधिक पत्र 
( अ० १-९२) 


महाभारत का चौदहत्रां पर्व आश्वमेधिक हैं । इसमें ९२ अध्याय हैं । 
अनुमान होता है कि पूना के संशोधित संस्कारण में यह अव्याय संख्या 
पर्याप्त कम हो जायगो । इसका मुख्य बिपय तो युधिष्ठिर का यज्ञ-मेध ही 
होना चाहिए । युधिष्टिर के शोक में डूबे हुए मन को शान्ति का उपाय 
अश्वमेध यज्ञ ही था । उन्हें भीष्म एबं ब्यास ने यही सलाह दी थी। इसका 
ल्छेख शान्तिपर्व में के शकू में पहले आ चुका है । युधिष्ठिर का वश चलता 
तो वह दनवासी बन जाते । पर भारत युद्ध के बाद जो प्रजापालन का 
दायित्व उन पर आ गया था, उससे किसी भी प्रकार वचना असंभव था । 
संभवतः यही सब सोचकर उन्होंने अश्वमेध के प्रस्ताव को मान भी लिया 
था । जव एक वार उस रास्ते पर पडे तो क्रमशः उसका रंग गाढ़ा होता 
गया । उनका मन चाहे इसमें न भी रहा हो, फिर भी जो वाना एक वार 
पहन लिया उसका नाच भो उन्हें नाचना पड़ा। यहां अध्याय ५९-९२ तक 
यज्ञ की कथा है । इसके पर्व कुछ विशिष्ट आख्यानों का संप्रह है जिनकी 
चर्चा हम आगे करेंगे । 


| / ६७ | 


YA 


जहां तक अश्वमेध यज्ञ का सम्वन्ध है, व्यास जी ने फिर युधिष्ठिर के 
मन को समझा-त्रुझाकर दुद किया । व्यास जी की संसारिणो प्रज्ञा बहुत 
बढी-चढी थी । उन्होंने सोचा कि युधिष्ठिर को इस समय राजा के करने 
योग्य कुछ काम न बताया गया तो वे ढिछ-मलछ धम वी मादकता स जंगल 
को राह छ लेंगे । अच्छा हुआ कि वृघिष्टिर ब्यास जी को वात मान गये 
और अच्वमेघ की तैयारियां होने लगीं । अश्वमेध यज्ञ के लिए बहुत घन- 
संभार का आवश्यकता होती थी । उसमें कम-से-कम एक वर्ष का समय लग 
जाता था । राजा और प्रजा को भारी तैयारी करनी पड़ती थी । उसमें 


२३२ भारत-सावित्री [ १४. आश्वमेधिकपवं 


राजः के अनेक मित्र भी धन-धान्य से निचुड़ जाते थे। उन बेचारों को या 
तो राजी-खुशी या लड़ाई से अपने कोश का बड़ा हिस्सा सम्राट्‌ को भेंट 
अत्यावश्यक रूप से देना पड़ता था । कृष्ण पहले से ही ताइ गये थे कि 
धन के विना अश्वमेध यज्ञ का संपन्न होना संभव नहीं । अतः वह पहले से 
ही अजुन को द्वारका ले गये और वहां से उसे दिग्त्रिजय के लिए भेजा । 
इस यात्रा में अजुन पूर्व भारत और दक्षिण भारत में गये । 

इस वार चारों भाइयों की दिग्विजय यात्रा का प्रश्‍न नहीं उठाया 
गया, केवल अजुन को अस्व रक्षा के लिए भेजा गया। ( अ० ७२) 

भीम और नकुल को नगर की रक्षा के काम पर नियुक्त किया गया और 
सहदेव को कुटुम्ब पालन का काम सांपा गया । अजुन ने पहले पश्चिम 
दिशा में सिंध देश को जोता जहां दःशला का पौत्र या जयद्रथ का पौत्र 
राज्य करता था । पव दिशा में अजन मणिप्र राज्य तक गया । वहां के 
राजा वश्चुवाहन से, जो अजुन का पुत्र था, भारी युद्ध हुआ और उसमें 
अजुन मारा गया । तब उसकी दूसरी पत्नी नागकन्या उलूपी ने उसे अमृत 
छिड़क कर जिलाया । तव उन लोगों ने यज्ञ के लिए बहुत सा दान दिया । 
पूर्व के समुद्र तटों की यात्रा करता हुआ अजुन मगघ की राजधानी राजगृह 
आया तथा वहां के राजा मेधसन्धि से उसका युद्ध हुआ । वहां से वह वङ्ग, 
पुण्डू, कोसल आदि देशों में गया । उसके वाद दक्षिण-पश्चिम समुद्र के 
तटवर्ती देशों में होते हुये उसने द्वारका, पञ्चनद और गान्धार देश में 
प्रवेश किया । 

इस यात्रा का वर्णन पहली चारमास वाली विजय यात्रा के समान 
विस्तृत नहीं है । फिर भो इसमें देश का विस्तार पर्याप्त रूप से आता हैं 
तथा अजु न ने धन संग्रह का कार्य भो पर्याप्त रूप से किया । क्योंकि यह 
तो यहां की प्रथा ही थी कि दण्ड लेकर या कुछ लेकर राजा का राज्य 
उसके लिए छोड़ दिया । 

माघ शुक्ल द्वादशी तिथि के दिन धूम-धाम से यज्ञ की 
तैयारी शुरू हो गई। यज्ञ फाल्गुन पूर्णिमा को आरंभ किये जाने क 
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मृहर्त था । वेद के पारंगत विद्वानों को निमंत्रित किया गया और उन्होंने 
यज्ञ के उपयुक्त स्थान चुना । वहां अनेक साल वुक्षो की सफाई करके सैकड़ों 
भवन बनवाये गये।.वह यज्ञशाला सोने और रत्नों से सजाई गई थी, तथा 
उसका निर्माण शास्त्रीय विधि से कराया गया था । 

अनेक जगहों से आये राजाओं के लिए तथा ब्राह्मणों के रहने के लिए 
अनेक उत्तम महल भीम ने वनवायें । अश्वमेध के अवसर पर मानों दूसरी 
राजधानी का ही निर्माण किया जाता था, क्योंकि अश्वमेंघ से नये राष्ट्र 
का जन्म माना जाता था। इस अवसर पर चक्रवर्ती सम्राट्‌ . को सब राजा 
मिलकर अभूतपूर्व सम्मान देते थे। 

दूत भेज कर सब राजाओं को निमंत्रित किया गया। वे सभोराजपरिवार 
सोना आदि लेकर यज्ञ में सम्मिलित हुए । उनका उचित स्वागत-सत्कार 
किया गया । वह यज्ञमण्डप इन्द्र की यज्ञशाला के समान था । वहां अन्न-. 
सामग्री के पर्वत थे और सारा जम्बूदीप एकत्र था। युधिष्टिर के 
आदेश से भीम ने आये हुए राजाओं की आत्र-भगत की । उसी समय 
युधिष्टिर ने श्रीकृष्ण से अर्जुन का यह संदेश सुना कि पूर्व देश का अधि- 
पति मेरा पुत्र अपनी माता चित्रांगद और त्रिमाता उळूपी के साथ आवेगा । 
वह मेरा वड़ा भक्त: है, अतः उनका निशेष सत्कार होना चाहिए । युधि- 
छिर ने वात समझ ली और ऐसा ही होने दिया । 

इस प्रकार राजा युधिष्ठिर ने दो बड़े यज्ञ किये, राजसूय और अइव- 
मेध। पहले दुर्योधन को उचित सम्मान नहीं मिला था । बेसी कोई त्रुटि 
इस वार नहीं रहने पाई। यज्ञ भूमि में २१ यूप खड़े किये गए--बेल के 
छह, खैर के छह, पलाश के छह, देवदारु के दो और लिसोड़े का एक । 

इस यज्ञ में 'युविष्ठिर ने राजाओं. को दान-दक्षिणा दी और भेंट देकर 
विदा किया । प्राचीन भारत में यज्ञ संस्था का जो विस्तृत स्वरूप था उसका 
कुछ परिचय करने के लिए हमने इस महोत्सव की व्यौरेवार परोक्षा की हैं । 
किन्तु वास्तविक वात यह हैं कि इस विवरण में उसका दातांश वर्णन 
भी नहो आ पाया । राजधानी और राष्ट्र दोनों हो रात-दिन के उत्सव की 
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गमक में ड्ब जाते थे ! लिग पुराण में इक्ष्वाकु वंश के एक राजा के मुख 
स कहलाया गया है कि मेरे पास इतना धन नहीं हैं कि में अश्वमेव यज्ञ 
का काम उठा सकू । 
नेवले को कथा 
व्यास जी ने युधिष्ठिर का यह यज्ञ देखा या । जब यज्ञ मण्डप में बैठे 
हुए सव लोग दान-दक्षिणा को प्रशंसा कर रहे थे, तो व्यास जी को यह 
वात सह्य न हुई । उन्होंने नेवले की एक कहानी देकर यज्ञ का रंग ही 
फोका कर दिया । कहानी का आशय यह हैँ कि एक मेवला वेदी के आस- 
पास चक्कर काटने लगा। उसका आधा शरीर साने के रंग का था। 
उसे इस प्रकार व्यग्र देखकर लोगों ने कारण पृछा तो उसने कहा, “'मेंने सुना 
था कि युधिष्ठिर ने बहत बड़ा यज्ञ किया हैं । यह देखने के लिए में यहां 
आया । मेने इसे सच नहीं पाया । पहले उञ्छबत्ति से निर्वाह करनेवाले 
एक व्राह्मण ने सेर भर सत्त से जो यज्ञ किया था, वह कहों इससे बड़ा 
था। वह ब्राह्मण परिवार कई दिनों से भूखा था । एक दिन उस भिक्षा 
में सेर भर सत्त मिले । बह ब्राह्मण, पत्नी, पुत्र और पुत्रवधु ये चार व्यक्ति 
उस परिवार में थे। वे भोजन करने जाही रहे थे क्रि द्वार पर किसी 
अतिथि ने पुकारा । ब्राह्मण ने जाकर देखा और अपने से भी अधिक भूखे 
एक भिक्षक को द्वार पर पाकर भीतर बलाया और सत्तु का अपना भाग 
दे दिया। उससे उस ब्राह्मण की भख न मिटी, तो पुत्र ने भी अपना हिस्सा 
दे दिया । इसो प्रकार अतिथि के भूखे रहने पर ब्राह्मणी और पुत्रवधू ने 
भी अपना हिस्सा दे दिया तथा वे चारों प्राणी भूख से व्याकु होकर मर 
गये। और तभी में वहां जा पहुचा ओर मैंने गिरे हुए सत्त के 
कणों को खा डाला । तभी से मेरा आधा शरीर सोने का हा गया । और 
भी वहुत जगह मैं यज्ञों में गया, परन्तु वाको आवा शरीर अभो सोने का 
नहीं हआ । यहां भी वैसा ही हुआ ।” उपस्थित सभी ने यह कहानी 
आइचर्य के साथ सुनी और सोचा कि यह यज्ञ उस ब्राह्मण के सेर भर सत्त 
चाले यज्ञ से कम हैं । 
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; १०१ 
पन्द्रहवां आश्रमवासिक पर्व 


( अ० १-४२ ) 

आश्रमवासिकपर्व की कथा एकदम सीघी हैं। बूढ़े चृतराष्ट्र और 
माता गांधारी जब तक हस्तिनापुर में रहे सकुटुम्ब युधिष्ठिर ने उनकी बड़ी 
सेवा को । एक दिन राजा धृतराष्ट्र ने युधिष्टिर से अनुरोध किया कि वह 
जंगल में जाकर आश्रमवास करना चाहते हैं। लेखक ने एक मनो्वेज्ञानिक 
तथ्य का उल्लेख किया है, और वह यह है कि युधिषिर तथा उनके दूसरे 
ई धृतराष्ट्र को सत्रु प्रकार का सुख पहंचातें थे, पर घृतराष्ट्र का मन 
भीमसेन की ओर से साफ न था। भीमसेन कुछ न कुछ ऐसा करते या 
कहते थे कि बतराष्ट्र के मन को चोट लगे । अन्त म घतराम्ट्र न आश्रमवास 
का निश्चय किया और युधिष्टिर ने व्यास के समझाने स उसकी अनुमति भी 
दे दी। चलने से पहले घतराण्ट्र नेय|बष्टिर को उपदेश [दया जिसका सार 
यह था- है यृबिष्टिर, धर्म से राज्य का संचालन करना, वड़े-बूढ़ों की वात 
सुनना, प्राने मंत्रियों की सलाह मानना, विश्वस्त गप्तचरों का सहयोग 
लेना, अपने मंत्र को गुप्त रखना । नगर को ओर पूरा ध्यान देना । भोजन 
आदि के अवसर पर आत्मरक्षा की ओर व्यान देना । जिनका कुल शीळ 
ज्ञात है उनमे बोलना चाहिए इत्यादि । 

एक प्रकार से भारतीय राजबर्म की मोटी-मोटी दाते इस उपदेश के 
तीन अध्यायों में आ गई हैं (५,६, ७ ) । इसे घतराप्ट्र राजनीति 
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कटा ह । 
धतराप्ट्र और गांधारी ने महरू मे जाकर अन्तिम भोजन किया और 
वहां से गंगा किनारे आ गये । फिर वहां से "पदयात्रा करते हुए कुरुक्षेत्र में 


घतयूप मुनि के आश्रम मे आश्रमास के लिए गये । वहां नारदजी भी उनसे 
मिलने आये और उन्होंने कई दष्टान्त सुनाकर घृतराष्ट्र के विचारों को स्पष्ट 
किया और उनकी श्रद्धा को बढ़ाया । वस्तुतः विढुरजी के समझाने से धृतराष्ट्र 
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की बुद्धि में ऐसा परिवर्तन हुआ था। भीमसेन जो छेड़छाड़ करते-रहते थे उसका 
निपटारा विदुर जी को ही सुनना पड़ता था और इसलिए उन्होंने धृतराष्ट्र 
को समझाया कि अब तुम्हारे लिये यही उचित है कि राजभवन का निवास 
छोडकर आश्रमवास के लिए वाहर चले जाओ । उन्होंने कुंती को भी साथ 
में लिया और स्वयं भी चले गए । विदुर धृतराष्ट्र के जन्म के साथी थे 
मौर ऊंच-नीच के बहुत-से अवसरों पर उन्होंने धृतराष्ट्र को समझाया । 
एक एसा ही प्रकरण प्रजागर पर्व या विदुर नीति हैं जिसे हमने उद्योग- 
पर्व में प्रज्ञा दर्शन का ग्रंथ कहा हैं और तदनुसार व्याख्या की है । विदुर 
ओर धृतराष्ट्र में गाढ़ी मैत्री थी । पर दृष्टिकोण का अन्तर था । विदुर 
प्रज्ञावादी और घृतराष्ट्र भाग्यत्रादी थे । चलने से पूर्व जैसा उचित था 
प्रजाओं ने आकर घृतराष्ट्र से बहुत अनुनय-विनय की और साम्ब नाम के 
एक ब्राह्मण ने उन्हें बहुत तरह से समझाया और अपने भात्र प्रकट किये । 
इसके वाद चळते-चलते एक कड़त्री घटना घट गई जिससे धृतराष्ट्र की 
लाचारी प्रकट होती है । उन्होंने अपने पुत्रों का श्राद्ध करने के लिए राज- 
कोप से कुछ घन मांगा । अर्जुन के कड़रा--हां, ठीक है, धन देना चाहिए। 
पर भीमसेन सहमत न हुए और उन्होंने राजा को इच्छा का विरोध किया। 
यह वात बृतराष्ट्र को कितनी खटको होगी ? धन तो दिया ही गया, कितु 
ऐसी कड़वाहट के साथ जिससे घृतराष्ट्र को जोते जो चुभन होती रही । 
' चलने से पहले धृतराष्ट्र ने अपने पुत्रों के लिए पर्याप्त धन व्यय करके 
श्राद्ध का काम पूरा कर दिया । इस अवसर पर पांडवों ने माता कुंती को 
रोकना चाहा. पर वे अपने निश्चय पर दुढ़ रहीं । सहदेव और द्रौपदी ने 
भी साथ जाने का उत्साह प्रकट किया । युधिष्ठिर अपनी सेना के साथ 
कुरुक्षेत्र तक मिलने गये । साथ में संजय भी गये और उन्होंने कुरुक्षेत्र में 
वहां के ऋषियों के साथ राजकुर की स्त्रियों का परिचय कराया । कुछ 
दिन वहां प्रसन्नता के वातावरण में विताकर युधिष्ठिर और उनके कुट्म्वी 
हस्तिनापुर लौट आये | फिर नारदजो ने आकर सूचना दी कि वृतराष्ट्र, 
. गांधारी, कुंती दावानल में दग्ध हो गये । इससे युधिछ्टिर को बहुत शोक 
हुआ । युधिष्टिर ने उनके फूल चुनवा कर गंगाजी में श्राद्ध किया । 
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: १०२: 
सोलहवां सोसल पवे 


( अ० १-८ ) 
द्वारका में कृष्ण के वंश के यादवों का जैसे विनाश हआ उसकी कहानी 
मौसल पर्व में है । यादव क्षत्रिय बढ़त उद्दाम और निरंकुश हो गए थे । 
एक वार द्वारका में कुछ ऋषि पहुंचे । उनसे ज्ञान चर्चा की वात तो दूर 
रही, यादव गुण्डों को एक मजाक सूझा । उन्होने साम्ब का स्त्री का 
वेश वनाया और उसके पेट से गदड बांधकर मनियो से पछा-- यह गर्भवती 
स्त्रो है, इसके वगा सन्तान होगा । मनि इस बेहदा ठठोली से बहत उद्विग्न 
हुए । उन्होंने कह दिया--इसके पेट से एक लोहे का मुसळ जन्म लेगा । 
वह बलराम और कृष्ण को छोड़कर सब यादवों का नाश करंगा। समय 
पर मुसल का जन्म हुआ । कृष्ण ने .उसका संकेत समझ छिया । राजा 
उग्रसेन को इसकी सचना मिली तव उसने लोहे के मसल को पिसवा कर 
उसका चरण समुद्र में डलवा दिया । पर आने वालो मौत को रोकने वाला 
कोईन था । और नगर में डींडी-पीट दी गई क्रि आज से कोई मद्यपान 
न करे । 
इसी समय एसी घटना घटी कि एक कराल, त्रिकट, मण्डित पुरुप 
मता हुआ दिखाई देने लगा । लोग उस पर वाण चलाते, किन्तु 
उसे गण न लगते थे । लागो में आतंक छा गया और भांति-भांति के 
अपशकुन होने लगे । तव कृष्ण न अन्घकों और दप्ग्यां को सलाह दी 
कि आप छोग तीथंयात्रा कर आवें। अन्ध >-वुष्णि और अनेक सनिक समुद्र 
के किनारे पहुंचे। उनके लिए बहुत प्रकार का खाद्य सामग्री और मद्यमांस 
भी तयार कया गया । यादवों का यह जमावड़ा प्रभास तीर्थ में हुआ । 
मुसल का जो चूर्ण समुद्र में डाला गया था वह एरक घास के रूप 
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सं उग गया ओर उसी को उखाड़ कर उन्मत्त हुए अन्धक-वुषिणि और 
यादव आपस में लड़ मरे । कौन किसको मार रद्रा है, यह चान भो जाता 
रहा । 

इस प्रकार का भीषण काण्ड समाप्त टा गया, तो कुष्ण का सारथी 
दारुक अजुन को सूचना देने के लिए हस्तिनापुर आया । तत्र बलराम ने 
जंगल में एक पेड़ के नीचे बैठकर आत्महत्या कर ली । उस समय क्रष्ण 
भी लेट हुए थे । जरा नामक एक व्याध ने उनके पेर को लोहे के बाण से 
वेध लिया, जिससे उनका प्राण-पर्लेरू उड़ गया । 

जब अर्जुन द्वारका पहुंचे, तो यादवी स्त्रियों की करुण दशा देखकर 
बहुत दुःखी हुए । 

वसुदेव ने अर्जुन को अन्तिम आदेश दिया और प्राण त्याग दिया । 
अजुन ने उनका तथा मौसळ युद्ध में मरे हुए सभो यादवों का श्राद्ध क्रिया। 
इसके वाद समूद्र की बढ़ती हुई लहरों ने द्वारका को डुबो दिया । यादवों के 
छोटे कुमारों का उन्होंने अभिपेक़् किया और कुछ स्त्रियों को भी उन्होंने 
वहां वसाया और झेप स्त्रियों को लेकर हस्तिनापुर लोटे । पुरुर्पामह अजु न 
ने उस नगर का जो-जो भाग छोड़ा, उसे समुद्र ने अपने जल से आप्लावित 
कर दिया । वन-नदी पदंतों का लम्बा रास्ता तय करके जव अजुन पञ्च- 
नद प्रदेश में आये तो वहां के लुटेरे और लटैत मनुष्यों ने उन पर आक्र- 
मण किया । संभवतः ये सरस्वती तटवासी आभीर थे ( ७।४७ )। 
अजुन ने उस अवसर पर अपने घनुप गाण्डीत्र को चढ़ाना आरम्भ किया 
और बड़े प्रयत्न से किसी तरह उसे चढ़ा पाया । उन्होंने धनुप पर प्रत्यञ्चा 
तो चढ़ा दी, परन्तु जव वह अपने अस्त्र-शस्त्रों का चिन्तन करने लगे तो 
उन्हें उनको याद बिलकुल नहीं आ पाई । युद्ध के अवप्तर पर अपने वाहु- 
बल में यह महान विकार आया देख और महान्‌ दिव्गास्त्रों का विस्मरण 
हुआ जान वे ळज्जित हो गये । सैनिक वल भो कुछ काम न आया । कुछ 
स्त्रियों को डाकुओं ने लूटा और कुछ उनके स्पर्शभय से चली गई । कृत- 
वर्मा के पुत्र को और भोजराज के परिवार की अपहरण से वची हुई स्त्रियों 
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को अजुन ने मातिकावत नगर में वसा दिया । तत्पश्चात्‌ वीर-विहीन 
सभीत वढो, बालकों तथा अन्य स्त्रियों को साथ लेकर वे इन्द्रप्रस्थ आये 
और उन सबको वहां का निवासी वना दिया । धर्मात्मा अजुन ने सात्यकि 
के प्रिय पुत्र यौयुधानिक को सरस्वती तटवर्ती देश का अधिकारी एवं 
निवासी वना दिया और वृद्धो और वालकों को उसके साथ कर दिया । 
इसके वाद शत्रु बीरों का संहार करने वाले अजुन ने वज्र को इन्द्रप्रस्थ 
का रज्य दे दिया । अक्रूर जी की स्त्रियां वज्र के बहुत रोकने पर भी वन 
में तपस्या करने के लिए चली गई । रुविमणी, दाब्या, हेमवतो तथा जाम्व- 
वती देबी ने पतिलोक की प्राप्त के लिए अग्नि में प्रवेश किया । श्रीकृष्ण की 
प्रिया सत्यनामा तथा अन्य देवियां तपस्या का निश्चय करके वन में चली 
गईं । जो-जो ट्रारकावासी मनुष्य पार्थ के साथ आये थे, उन सत्रका यथा- 
योग्य विभाग करके अर्जुन ने उन्हें वस्त्र को सौंप दिया । 

अज न ने व्यास के आम में पहुंच कर सव समाचार सुनाया । व्यास 
जी ने उन्हें काल की महिमा वताकर धेय दिया । 
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सन्नहवां महाप्रस्थानिक पर्व 
( अ० १-३ ) 


इस पर्व में वृष्णि वंशियो का श्राद्ध करके प्रजाजनों की अनुमति ले द्रौपदी- 
सहित पःण्डवों का प्रस्थान वणित हैं | युधिष्टिर ने.अब राज्य छोड़कर हिमा- 
लय में जाने का विचार किया । उन्होंने राज्य की देखभाल का काम युयुत्सु को 
सौंपा और सिंहासन पर परीक्षित का अभिषेक किया तथा सुभद्रा से कहा, 
“यह तुम्हारे पुत्र का पुत्र परीक्षित कुरुदेश तथा कौरवों का राजा होगा 
और यादवों में जो लोग वच गए हैं उनका राजा थ्रोक्कष्ण-पौत्र वज्त्र को 
बनाया गया हैं । परीक्षित हस्तिनापुर में राज्य करेंगे और यद्वंशी वज्र 
इन्द्रप्रस्थ में । तुम्हें राजा वज्र की भी रक्षा करनो चाहिए ।'' 
पाण्डवों ने अपनो हिमालय यात्रा प्रारम्भ को । मार्ग के कष्टों को न 
सहकर द्रौपदी, सहदेव, नकुल, अजुन और भीमसेन धराशायी हो गए । 
इसका कारण पूछने पर युधिष्टिर ने कहा, “द्रौपदी सव भाइयों में अजून को 
अधिक चाहती थी, इसलिए उसका मन योग से विचल्तिहो गया । सहदेव 
अपने समान किसी को बुद्धिमान! और विद्वान्‌ नहीं समझते थे इस कारण 
इस दशा को भुगत रहे हैं नकुल के विषय में यह बात है कि वह सोचता था 
कि “एकमात्र में ही रूपवान्‌ हूं! इस कारण नोचे गिरा ।” अजुन के विषय 
में यृथिष्टिर ने कहा कि वह सोचता था कि “मैं एक ही दिन में शत्रुओं को 
भस्म कर डाल गा, किन्तु ऐसा किया नहीं, इसी से आज इन्हें धराशायी 
होना पड़ा । अन्त में भीमसेन गिर पड़े तो उनसे युधिष्ठिर ने कहा, “तुम 
बहुत खाते थे और दूसरों को फुछ भी न समझ कर अपने बल की डींग 
हांका करते थे, इसी से तुम्हें धराशायी होना पड़ा है ।”' 
युधिष्ठिर को स्वगं में ले जाने के लिए इन्द्र का रथ आया । उन्होंने 
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दो शर्तें कहीं । पहली यह कि मेरे साथजो कुत्ता हैं, वह भी स्त्रग जायगा। 
वह कुत्ता धर्म का रूप था। शर्त दूसरी यह कि मेरे भाई मार्ग में 
गिरे पड़े हैं। वे भी मेरे साथ चले, इसको व्यवस्था कोजिए । क्योंकि 
में भाइयों के विना स्वर्ग में नहीं जाना चाहता । राजकुमारी द्रौपदी सुकु- 
मारी है, वह भी सुख पाने के योग्य हूँ। वह हम लोगों के साथ चले, इसकी 
अनुमति दीजिए । देवराज इन्द्र ने उत्तर दिया, “युधिष्िर, तुम्हारे सब 
भाई और द्रौपदो तुमसे पहले ही स्त्रग में पहुंच गये हैं वे सव तुम्हें वहां 
मिलेंगे ।'' दूसरो शर्त कुत्ते के स्वगं जाने की थी, जिम पर प्रसन्न होकर 
धर्मराज ने कुत्ते का रूप त्याग कर कहा, “हे युधिष्ठिर,'में तुम्हारी परीक्षा 
ले रहा था ।” स्वर्ग में सब ऋषि और देवों ने उनका स्वागत किया । 
मानव सदेह स्त्रग जा सकता है या नहों--इसका तथ्यात्मक पक्ष न लेकर 
यह अवश्य माना जा सकता है कि इस विपय में जो भारतीय आदश था 
उसके प्रतिनिधि युधिष्ठिर थे। 
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९ १०४; । 
अट्टारहवां स्वर्गारोहण पर्व 


( अ० १--५ ) 

स्वर्गारोहणपर्व महाभारत का उपसंहार है । जब युधिष्ठिर स्वर्ग मे पहुंच 
गये, तो उन्होंने एक विचित्र बात देखी । एक ओर उनके भाई नरक के दुःख 
से हाय हाय कर रहे थे और दूसरी ओर दुर्योधन और उसके साथी सुख मना 
रहे थे । युधिष्टिर के लिए यह पहेली थी और उन्होंने तुर्सी के साथ इसका 
कारण पूछा । वह तो यहां तक अड़ गए कि वे अपने भाइयों के साथ नर्क 
में ही रहेंगे, उन्हें स्वर्ग सुख नहीं चाहिए। पर उन्हें बताया गया कि 
दुर्योधन का पुण्य कर्म थोड़ा हैँ और पाप कर्म बहुत है और भाइयों का पुण्य 
कमं बहुत है और पापकम थोड़ा हैं। अतः सूचीकटाह न्याय से दोनों के 
लिए क्रमशः स्वर्गवास और नरकवास का प्रवन्ध किया गया था। इससे 
युधिष्ठिर की जान में जान आई और उन्हें स्वर्ग के न्याय पर विश्वास 
हुआ । 


इस प्रकार महाभारत का महान शास्त्र सम्पूर्ण हुआ । 
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इस अध्ययन में कथासूत्र का निर्वाह तो किया ही गया” है, किन्तु इस 
महान्‌ शास्त्र के विभिन्न स्थलों पर जो महान्‌ सांस्कृतिक सामग्री गढ़ अर्थो में 
छिपी हुई है उसके अर्थो पर भी बहुधा प्रकाश डाला गया है । देववोध, सर्वज्ञ 
नारायण, अर्जुन मिश्च और नीलकण्ठ की बृहत्‌ प्रामाणिक टीकाएं मंह!भारत 
पर उपलब्ध हुँ। देववोध को टीका केवल चार पर्वों पर उपलब्ध हूँ । देशी- 
विदेशी विद्वानों ने महाभारत पर व्याख्या और तिथिक्रम के प्रश्‍नों को लेकर 
बहुत कुछ लिखा हैं। वह सव स्वागत के योग्य हे। किन्तु जैसे इस विश्व का 
गढ़ रहस्य मानवीय बुद्धि को प्री तरह अवगत नहीं हो सकता, वैसे ही 
छ महाभारत के विषय में भी समझना चाई मने अपनो इस व्याख्या 
के तीन खण्डों में कितने ही स्थलों के सम्बन्ध में नये अर्थो का उद्घाटन 
किया है । किन्तु इस समुद्र में बूंद के बरावर ही कहा जा सकता हे। 
प्राचीन भारतीय संस्कृति के कितने ही सरोवर महाभारत के समद्र में भरे 
हुए हें, जिनका पूरा रहस्य हमें ज्ञात नहीं हो सकता । राजधम, आपद्धर्मं 
और मोक्षधमपर्व ये तीनों प्रकरण अत्यन्त जटिल हैं । इनके पूरे मर्म को 
स्पष्ट करने के लिए बहुत अधिक समय और तुलनात्मक अध्ययन की अपेक्षा 
हैँ। राजधर्म पर्व का अध्ययन करते हुए ऐसा लगा कि प्राचीन राजशास्त्र 
के कितने ही ग्रंथों का निचोइ इसमें कर दिया गया हूँ । यद्यपि आज उन 
थो का पृथक्‌ अस्तित्व नहीं रहा, किन्तु यह हषं का विषय है कि उनकी 

` सामग्री का सार यहां सुरक्षित रह गया । मोक्षधर्म पर्व के विषय म हमने 
बहुत कुछ कहना चाहा, किन्तु उसका वहुत-सा अंश दुर्वोध होन से छोड़ 
देना पड़ा । यह कठिनाई शब्द-बोध की नहीं है, किन्तु उस शास्त्रीय संगति 
की हैं जिसमें वे शब्द और वाक्य चरितार्थ हो सकते हैं लेखक ने यह 
बात क्यों कही, और किसी पूर्व युग के धामिक इतिहास में इसको संगति 
क्या थो ? यह प्रश्‍न बना ही रहता है । जब तक इसका युक्ति-युक्त समाधान 
न प्राप्त हो और पूर्वापर से उसकी संगति स्पष्ट तथा समझ में न आवें, तब 
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तक जिस शेली को हमने अपनाया है उससे शंका बनो ही रहती है । 


इतना सब लिखने के वाद भी अन्त में इस प्रकार का आत्मानुभत्र लिखने 
की आवश्यकता इसलिए पड़ी कि महाभारत के अर्थानुसंधान के विषय में 
भविष्य के विद्वान्‌ लेखक जागरूक होकर फेटा कसते रहें । और बार-बार 
यह प्रश्‍न पूछते रहें कि अमुक अध्याय में लेखक क्या कहना चाहता हैं? 
और, उसके शब्दों के पीछे वास्तविक अर्थ क्या हे? ईश्वर से प्रार्थना है कि 
हमारी यह इच्छा भविष्य में पूरी हा। महाभारत राष्ट्रीय संहिता हैं । 
घर्म और दर्शन, अध्यात्म और मानव जीवन के विषय में लगभग ५०० ई० 
पू० से लेकर ई० पांचवीं शती तक जो नई रचना और नये विचार इस 
देश में उत्पन्न हुए, उन सबका प्रभाव महाभारत पर पड़ा । इसलिए यह 
शास्त्र इतना गढ और जटिल बन गया । और, इसके विषय में ऐसी उक्ति 
प्रसिद्ध हुई--जो अन्त्रत्र है, वह यहां है। समाज, धर्म और दर्शन के क्षेत्र में 
जो नये विषय वातावरण में भरते गए उन्हें आधार मानकर कथावाचक, 
पौराणिक, या सूत नई ग्रन्थ रचना करते रहते थे । और उनका समावेश 
एक मान्य पद्धति से महाभारत में होता रहता था । यह कार्य संस्कृत के 
स्वर्ण युग तक बरावर होता रहा ( लगभग ५ शतो ई० )। इसे उपबृंहण 
कहते थे और यह श्लाघनीय कायं माना जाता था। महाभारत के १८ 
पर्वों को इस दृष्टि से कितनी ही बार गू था गया। फिर भी महाभारत का लाख 
इलोकों बाला कलेवर पूरान हो सका, यद्यपि 'शतसाहस्त्री-संहिता' यह 
गौरवास्पद नाम इसके लिए लोक में प्रसिद्ध हो गया था । इतनी विशाल 
रचना विशव के किसी साहित्य में नहीं हैँ । हमें इसका उचित गर्व होना 
चाहिए और इसके लिए शोधकार्यं की उचित व्यवस्था करनी चाहिए। 


परिशिष्ट 
महषि व्यास 

व्यास भारतीय ज्ञान गंगा के भगीरथ हैं। जिस प्रकार इस देवनिमित 
देश को किसी पुराय॒ग में भगीरथ ने अपने उग्र तप से गंगावतरण के द्वारा 
पवित्र किया था, उसी प्रकार पुराण मुनि वेदव्यास ने भारतीय लोकसाहित्य 
के आदि युग में हिमालय के बदरिकाश्रम में अखंड समाधि लगाकर अघ्या- 
त्म, ध्मनोति और पुराण की त्रिपथगा गंगा का पहले अपनी आत्मा में 
साक्षात्कार किया और फिर साहित्यिक साधना के द्वारा देश के आर्य वाड- 
मय को उससे पवित्र किया । ज्ञानरूपी हिमवान्‌ के उच्च शिखरों पर बहने 
वाले दिव्य जलों को मानों वेदव्यास भूतल पर ले आए। उन्होंने लोक 
साहित्य को वेग की प्रेरणा दी । उनके द्वारा पूर्वजों के ज्ञान और चरित्रों 

से गुम्फित सारस्वती लोक के कठ में आ विराजी । 
जिस प्रकार भारतवर्ष को प्राकृतिक सम्पदा का अपरिमित विस्तार है, 
उसी प्रकार कालक्रम से वेदव्यास की साहित्यिक सृष्टि भी लोक के देश- 
व्यापी जीबन में अनन्त दन कर समा गई है । एक प्रकार से सारे राष्ट्र का 
जीवन ही आज व्यास रूपी महान्‌ वट वृक्ष को छाया के आश्रय में आ गया 
है । व्यास भारतवर्षीय ज्ञान के सर्वोत्तम प्रतिनिधि बन गए हैं । यदि भार- 
तोय ज्ञान की उपमा एक ऐसे रत्न से दी जाय जिसकी चमक के सहस्नों पहलू 
हों, तो व्यास की शतसाहस्री संहिता प्री तरह से उस महार्घ मणि का 
स्थान ले सकती हैँ । जैसे भगवान्‌ समुद्र और हिमवान्‌ गिरि दोनों रत्नों 
की खान हैं, वेसे ही भारत” भी रत्नों से परिपूर्ण हैँ।' व्यास की प्रतिभा 


१. यथा समुद्री भगवान्यथा हिमवान्‌ गिरिः । 
झ्यातायुमो रत्ननिधी तथा मारतसुच्यते ॥ 
(आदिपर्व ५६ । २७ श्रीसुकथनकर सम्पादित पूना संस्करण) 
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को स्तुति मं इससे अधिक और क्या कहा जा सकता था--- 
“a ~ ७ सकल 
धर्म चाथ च कामे च मोक्षे च भरतपभ । 
यदिहास्ति तदन्यत्र यन्नेहास्ति न तत्क्वचित्‌ ।। 
(आदिपर्व ५६, ३३) 
अर्थात्‌ धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष नामक जीवन के चार पुरुषार्थो से 
संबंध रखनेवाला जो कुछ ज्ञान महाभारत में हैं, वही दूसरी जगह है, जो 
यहां नहीं है, वह कहीं और भी न मिलेगा । 
जीवन चरित 


पुराविदों के प्रयत्न करने पर भी व्यास हमारे ऐतिहासिक तिथिक्रम के 
शिकजे में प्रो तरह नहीं वांधे जा सके । विक्रम से तीस शताब्दी पूव से 
लेकर पन्द्रह शताब्दी पूर्व तक के किसी युग मे हमारे ब्याप का उदय हुआ। 
पुराणों के अनुसार ब्रह्मा से लकर कृष्ण ट्रैपायन तक अठारह व्यासों की पर- 
म्परा मिलती हुँ । ये मुख्यत: पुराणों के प्रवचनकर्त्ता रहे होंगे। पर सब 
पुराणों के सुसमीक्षित संस्करण तैयार न हो जायं तब तक इस अनश्रुति 
का पूरा मूल्य नहीं आंका जा सक्रता। हां, जय नामक उत्तम इतिहास के 
रचने वाले अमितौजा महामुनि ब्यास, जिनका नाम अठारह व्यासों के अन्त 
में आता है, अवश्य ही हमारे चिरपरिचित वे पुराण मुनि हैं जो कुरुपांडव 
युग में इस पृथिवी पर बदरिकाश्रम और हस्तिनापुर के बीच जाते-जाते 
थे। हिमालय के रम्य शिखर पर जहां नर-नारायण नामक दो पर्वत हैं, वहां 
भागोरथी के समीप विशाला वदरी नामक स्थान में व्यास ने अपना आश्रम 
बनाया था। आज भी वदरी नारायण के इस प्रदेश के दर्शन के लिये प्रति 
वर्ष सहस्रो यात्री जाते हैं। विशाला वदरी के समीप हो आकाश गंगा हैं 
जहां व्यास का चंक्रमण (घूमने का) स्थान था । यह स्थान हरिद्वार से 
लगभग एक माम की पैदल यात्रा के वाद आता था। उसी हिमत्रत्‌ पृष्ठ पर 
व्यास का आश्रम था, जिसके कण-कण में दिव्य तप की भावना ओत प्रोत 
थो। वहां व्यास ने चार प्रमुख झिष्यों को वेदिक संहिताओं का अध्ययन 
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कराया । पैल ने ऋग्वेद, वेशम्पायन ने यजुर्वेद, जैमिनि ने सामवेद और 
सुमन्तु ने अथर्ववेद को संहिताओं का पारायण किया। कहा जाता हे कि 
स्वयं व्यास ने अत्यधिक परिश्रम से समस्त वेदिक मंत्रों का वर्गीकरण करके 
चार संहिताओं का विभाग किया, और इस साहित्यिक साधना के कारण 
ही उनका नाम वेदव्यास प्रसिद्ध हुआ ।' इसी आश्रम में कुरु-पांडवों के युद्ध 
को समाप्ति पर व्यास जीने तोन वर्षों के संतत उत्थान के बाद महाभारत 
नामक श्रेष्ठ काव्यात्मक इतिहास की रचना को । 


त्रिभिवषेंः सदोत्थायी कृष्णद्वैपायनो मुनि: । 
महाभारतमाख्यानं कृतवानिदमुत्तमम्‌ ॥ 
( आदिपर्व ५६।३२ ) 


यह महाभारत पांचवां वेद कहलाता है और इसे व्यास ने अपने 
पांचवें शिष्य रोमहषण को पढ़ाया था । इसका एक नाम कार्ष्ण वेद भी 
है । वस्तुतः व्यास का जन्म नाम कृष्ण था । महाभारत की राजनीति के 
युग में दो कृष्ण प्रसिद्ध हुए, एक वासुदेव कृष्ण और दूसरे द्वैपायन कृष्ण । 
यमुना नदी के एक द्वीप में जन्म होने के कारण ये द्वेपायन कहलाए । चेदि 
देश फे राजा वमु उपरिचर के वीर्य से हस्तिनापुर के पास, जहां एक टापू 
था, सत्यवती का जन्म हुआ । जन्मकाल से ही यमुनातीरवासी दाशराज 
ने उसका पालन पोपण किया था । सत्यवती नामक यह कन्या यमुना के 
पास नाव चलाती हुई प्रथम यौवन के समय योगी पराशर मुनि के संयोग 
से व्यास की माता बनी । इसी सत्यवती के साथ आगे चलकर राजा 
शान्तनु ने विवाह किया । व्यास की माता सत्यवती गंगा पुत्र भोष्म की 
सौतेली मां थी, अतएव व्यास और पितामह भीष्म का सम्बन्ध अत्यन्त 
निकट था । सत्यवती के पूत्र विचित्रवीर्य निस्सन्तान ही मृत्यु को प्राप्त 


१. यो व्यम्य वेदांइ्चतुरस्तपसा भगवानृषिः । 
लोके व्यासस्वमापेदे काप्णयत्कृप्णत्वमव च ॥ 


( आदिपर्व ९९१५ ) 
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हुए थे। उनके वाद कुरुकुळ अनपत्यता के कारण ड्बने लगा, तव अपनी 
माता सत्यवती का कहना मानकर व्यास ने विचित्रवीर्य की स्त्रियों से 
धृतराष्ट्र और पांडु नामक दो पुत्र उत्पन्न किए । इसी अवसर पर एक 
दासो के गर्भ से विदुर उत्पन्न हुए । आम्वित्रेय धृतराष्ट्र के पुत्र दुर्योध- 
नादि कौरव और कोशल्यानन्दन पांड के पुत्र युधिष्टिरादि पंच पांडव हुए । 
व्यास जी ही इस वंश के बीज वपन करने वाले हुए। अतएव जन्मपर्यन्त 
हस्तिनापुर के राजनेतिक उतार-चढ़ाव के साथ उनका घनिष्ट संबंध बना 
रहा। पुत्रों के जन्म के बाद व्यास ने हस्तिनापुर के पास सरस्वती नदी 
के किनारे भो एक आश्रम वना लिया था। वहां से वे हस्तिनापुर आते 
रहते थे । जिस समय पांड की मृत्यु के वाद पांडव हस्तिनापुर आए और 
पांडु का दाह-संस्कार हुआ उस समय व्यास वहां मौजद थे । व्यास ने 
माता सत्यवती को सलाह दो कि अव तुम हस्तिनापुर छोड़कर बन में जा 
योग में चित्त लगाओ । कौरव पांडवों को अस्त्र परीक्षा के समय भी व्यास 
हस्तिनापुर में थे । उन्होंने बनवास के समय एकचक्रा नगरी में पांडवों से 
भेंट करके उन्हें द्रौपदी के स्वयंवर में सम्मिलित होने को सलाह दी । व्यास 
जी का अमोघ मन्त्र गाढ़े समय में सदा पांडवों के साथ रहा । व्याह के 
पश्चात्‌ जब पांडवों को राज मिला तव भी राजसूय यज्ञ की सुूझ व्यास 
जी से ही उनको प्राप्त हुई । इस यज्ञ में आपसी डाह के ऐसे वानक बने 
जिनसे आगे युद्ध अवश्यम्भावी जंचने लगा । व्यास जी युधिष्टिर को क्षत्रियों 
के भावी विनाश की सूचना देकर स्वयं कैलाश पर्वत की यात्रा पर चले 
गए । इधर पांडवों ने जुए में हारकर फिर वन की राह ली । व्यास जी 
को जव यह समाचार मालूम हुआ तब उन्होंने आकर धृतराष्ट्र को सम- 
झाया कि पांडवों के साथ न्याय करें, और स्वयं द्ृतवन में जाकर पांडवों 
से मिले । वहां उन्होंने यधिष्टिर को प्रतिस्मृति नामक सिद्ध विद्या दी और 
१. स्वस्ति तेऽस्तु गमिष्यामि केलासं पर्वत प्रति । 
अप्रमत्तः स्थितो दान्तः पृथिवि परिपालय ॥ 
( सभापवं ४६।१७ ) 
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उन्हें दूसरी जगह जाकर रहने की सम्मति दी । पांडव द्रेतवन को छोड़- 
कर सरस्वती के किनारे काम्यकवन में रहने लगे । उनके वनवास के वारह 
वर्ष समाप्त हो रहे थे। व्यास जो फिर उनके पास पहुंचे और युधिष्टिर 
को नीतिमार्ग और आत्मसंयम के घर्म का उपदेश देकर अपने आश्रम को 
चले गए । तेरहरवें वर्ष के बाद जब युधिष्ठिर ने अपना राज्य वापस मांगा, 
तब व्यास ने धृतराष्ट्र को समझाया । परन्तु काल के सामने बूढ़े और अंधे 
राजा धृतराष्ट्र तथा मनोपी वेदव्यास का एक भी उपाय सफल न हुआ । 
व्यास अपने ज्ञान चक्षु से काल को महिमा जानते थे । काळ की दुर्ध 
सत्ता में विश्वास उनके दर्शन का अभिन्न अंग था, जिसे उन्होंने कई जगह 
हाभारत में प्रकट किया है-- 


कालमूलमिदं सब जगद्वीजं धनञ्जय । 
काळ एव समादत्ते पुनरेव यरच्छया । 
स एव बलवान्‌ भूत्वा पुनमंचति दुबल: । 
(मौसलपर्व ८, ३३, ३४) 


काल सबकी जड़ हूँ, काल संसार के उत्थान का बीज है । काल हो अपने 
वस में करके उसे हड़प लेता है । कभी काल बली रहता है, कभी वही 
निर्वल हो जाता हूँ। समन्तपंचक के सब क्षत्रियों का क्षय करनेवाले युद्ध को 
अपनी आंखों से देख कर वेदव्यास ने काल की महिमा के व्यान से ही अपने 
चित्त को धर्यं दिया था। जिस समय कुरुक्षेत्र में दोनों ओर से भारतीय सेनाएं 
आ डटीं, तब भो व्यास जी ने धृतराष्ट्र को समझाकर युद्ध रोकना चाहा । 
पर उनकी एक न चली । युद्ध के दिनों में भी वह जव तब अपने मंत्र से 
स्थिति को संभालते रहे और युद्ध के अन्त में शोकमना धृतराष्ट को और 
युधिष्टिर को समझा बुझाकर धेय बंधाया। युधिष्ठिर को राज्य के लिए तैयार 
करके नीति, घर्म और अध्यात्म की शिक्षा के लिए भीष्म के पास भेजा और 
अश्त्रमेध करने की प्रेरणा को युद्ध के सोलह वर्ष वाद वह धृतराष्ट्र से फिर 
हिमालय में जाकर मिले और तप करने की सलाह देकर अपने आश्रम को 
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चले गए । जब सरस्वती नदी के तीर पर बसने वाले आभीर गणों (हरि- 
याने के दस्युओं) ने वृष्ण वंश को स्त्रियों को अर्जुन के देखते-देखते लूट 
लिया, तब शोक और अपमान से भग्न हृदय अजुन अन्तिम वार व्यास के 
दर्शन को गए । व्याप ने उन्हें कालचक्र के उत्थान और पतन का उपदेश 
देकर विदा किया । घटनाओं के झंसावात में भी क्षोभरहित स्थिति के प्रतीक 
वेदव्यास हैं । 


ग्रंथ परिचय 


व्यास को वेदान्तसूत्रों का कर्ता माना जाता है । वेदान्तसूत्रों का नाम 
भिक्षुसूत्र भी है। पाणिनि को अष्टाध्यायी से विदित हाता है कि भिक्षुसूत्र के 
रचयिता पाराशयं थे । पराशर के पुत्र होने के कारण व्यास का ही एक नाम 
पाराशर्य था। बदरी आश्रम में रहने के कारण व्यास का दूसरा नाम बाद- 
रायण मुनि भी था और इसी कारण कभी-कभी वेदान्तसूत्रों को वादरा- 
यणसूत्र को कहते हँ । पाणिनि के शास्त्र में जो ऐतिहासिक सामग्री प्राप्त 
होती है उसको प्रामाणिक मानते हुए यद्र विश्वास करने के लिए पर्याप्त 
हेतु है कि वेदान्तसूत्रों की रचना वेदव्यास ने हो की हो । वेदान्तसूत्र उपनि- 
पदों के अव्यात्मज्ञान का निचोड है । कहा जाता है कि वेदव्यास ने अपने 
पुत्र शुक्र को मोक्षशास्त्र का अध्ययन कराया था। सम्भव है, बादरायण सूत्रों 
की रचना में यही हेतु रहा हो । 
परन्तु जो ग्रन्थराट्‌ व्यास की कीति का शुश्र जयस्तम्भ है, वह महा- 
भारत है । महाभारत में व्यास ने अपनी अमित बुद्धि से अर्थघास्त्र, धर्म- 
शास्त्र और मोक्षशास्त्र को भारतीय कया के साथ-साथ बड़े सुन्दर ढंग से 
सजाकर सदा के छिए आर्य जाति के विस्तृत ज्ञान और लौकिक जीवन का 
रूप खड़ा कर दिया हैं । 
अर्थशास्त्रमिदं पुण्यं धमश्ास्त्रमिदं परम्‌ । 
मोक्षशास्त्रमिदं प्रोक्त व्यासेनामितञ्ुद्धिना । 
(आदिपर्व ५६। २१) 
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महाभारत सच्चे अर्थों में प्राचीन भारतवर्ष का विश्वकोष है । संसार 
के साहित्य में महाभारत एक दिगाज ग्रन्थ है। इसकी तुलना में यूनान के 
इलियड और ओडेसी अथवा आइसलेड और स्कैडिनेविया के प्राचीन एड्डा 
और सागा, जिसमें उत्तराखंड का वचा-खचा गाथा शास्त्र' सुरक्षित है, बहुत 
पीछे छूट जाते हैं। महाभारत जहां एक ओर प्राचोन नीति और धम का 
अक्षय भंडार है, वहीं दूसरी ओर इसमें भारतीय गायाशास्त्र की भी अनन्त 
सामग्री है । महाभारत को वेदव्यास ने अतीत की घटनाओं के नीरस क्रोड- 
पत्र के रूप में नहीं रचा, अन्यथा वह अब से कहों पहले अन्य देशों के भारी 
भरकम ऐतिहासिक पोथों की तरह धूलि-धूसरित हो गया होता । महाभारत 
एक जीते-जागते चित्रपट के रूप में सदा हमारे सामने रहा है, जिसके अर्थ 
का व्याख्यान अनगिनत सूत अपने-अपने आमनों से कत्ते रहे हैं। आज 
भी व्यासगद्दो का उत्तराधिकार भारत के अपने साहित्यिक जगत्‌ में अक्षुण्ण 
वना हुआ है । आकाश में उड़ने वाले ज्ञान को पृथिव्री के मानव को पहुंच 
में किस तरह लाया जा सकता है, इस प्रश्न का समाधान भारतवर्पीय 
व्यासगद्दी है । पश्चिम को यह शिक्रायत है कि उसका नया ज्ञान विशेषज्ञों 
के हाथ में पड़कर लोक से दुर जा पड़ा है । जीवन, मरण एवं सृष्टि और 
प्रलय के संबंध में जो विज्ञान के संशोवन हैं उनको जन साधारण के जीवन 
में ढालने के साधन का विज्ञान के पाक्ष अभात्र है। परन्तु भारतवर्ष में 
सार्वजनिक शिक्षा के चमत्कारी विधानों में व्यासगद्दी से कही जानेवाली 
कथाओं के द्वारा विशेषज्ञ और लोक के वीच की खाई पर पुल बनाने का 
सफल प्रयास होता आया है । इसी कारण रामायण, महाभारत और 
पुराणों के महान्‌ चरित्रों की अमर कथाएं देश के कोने-कोने में फैलो हुई 
हँ । अपने पूर्वधूरुपों के चरित्रों को सुनने की जो हमारे मन में स्वाभाविक 
उमंग है, वही हमारा सबसे उत्कट इतिहास प्रेम है । जनमेजय के दाब्दों 
में कह सकते हँ--- 


१, नाडिक माइथालोजी । 
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'पूवपुरुषों के महान्‌ चरित्र को सुनते-सुनते मैं कभी तृप्त नहीं होता । 
उस स्वाभाविक कोतुक को तृप्त करने का राष्ट्रीय साधन महाभारत ग्रंथ 
था । पराक्रमी द्रोण, भीष्म, अजु न, भीम, कर्ण और दुर्योधन के महावीर्य 
भुजदंडों को शक्ति का ओज जो वेद व्यास ने अपने इलोकों में भरा हैं, 
उससे अब भी हमारा वीर हृदय उछलने लगता हैं । 

भारत महाभारत 

महाभारत को शतसाहस्री संहिता कहा गया है । हरिवंश को मिला- 
कर महाभारत के १८ पर्वों मे एक लाख इलोक होने का अनुमान किया 
जाता है । पर यह निश्चय है कि वेदव्यास के समय में इस ग्रन्थ का यह 
बृहत्‌ रूप न था । पाणिनि की अष्टाध्यायी के एक सूत्र [ ६ । २ । ३८ ] 
में महाभारत नाम आता है । उससे पहले आश्वलायन गृह्यसूत्र में भारत 
और महाभारत दोनों का एक ही वाक्य में अलग-अलग उल्लेख है । वास्त- 
विक कुरुपांडवों का वीरगाथा ग्रन्थ भारत ही था, जिसमें चौबीस हजार 
इलोक थे और इस कारण जिसका नाम 'चतुरविशतिसाहस्री भारत संहिता 
प्रसिद्ध था । इसको अन्तःसाक्षी स्वयं महाभारत में मौजूद है-- 

चतुर्विशति साहस्री चक्रे भारतसंहिताम्‌ । 
उपाख्यानेविंना तावद्‌ भारतं प्रोच्यते बुध: ॥ 
( आदि १। ६१) 


व्यास का मूल भारत विना उपास्यानों के था, पर वर्तमान ग्रन्थ में 
सैकड़ों उपाख्यान यथास्थान पिरो दिये गए हैं। ब्यास ने तीन वर्ष के सतत 
परिश्रम (उत्थान) से २४००० इलोकों में भरतवंश के इतिहास और युद्ध 
का मूल काव्य रचा । उसको रोमहपण सूत ने यथावत्‌ पढ़ा । पुनः व्यास- 
शिष्य वेशम्पायन ने जनमेजय के यज्ञ में उसका पारायण किया । इस समय 
तक ग्रन्थ का रूप गुद्ध वना रहा । महाभारत का तीसरा संस्करण भाग- 


१. नहि तृप्यामि पूचषां श्रृण्वानइ्चरितं महत्‌ । 
( आदि० ५६।३ ) 
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वंशी कुलपति शौनक के वारह वर्षो के यज्ञ में देखने में आता हुं । यहां 
ववता और श्रोता दोनों नैमिषारण्य की सधन छाया में दान्ति के साथ 
पर्याप्त अवकाश लेकर बैठे थें । इस समय भारत का उपबंहण महाभारत 
के रूप में हो चुका था, चतुविंशतिसाहस्री संहिता बढ़कर शतशाहस्रो बन 
गई थी । उसमे ययाति और परशुराम जैसे बड़े-वड़े उपाख्यान स्वच्छन्दता 
से मिला लिए गए । बहुत सी कथाएं, जिन्हें हम बौद्ध जातकों तक में पाते 
हैं, लोक की चलती-फिरती संपत्ति थीं, वे भो महाभारत में मिला ली 
गईं । अनुशासन पर्व की पुष्करहरण की कथा ( अ० ६३ । ९४ ) और 
भिसजातक [ सं० ४८८ ] एक हो हैं । अनागत विधाता आदि तीन मछ- 
लियों की कहानी या राजा ब्रह्मदत्त और पूजनो चिड़िया की वाल कहा- 
नियां भी महाभारत के भीतर आ गई। इसके अतिरिक्त शिव, विष्णु, 
सूर्य, देवी ओर गणपति की बढ़ती हुई भक्ति के आवेश में सम्प्रदायतिदों 
ने महाभारत को अपनी कृपा का लक्ष्य बनाया । परन्तु इन सबसे बढ़कर 
अध्यात्म, धर्म और नोति के अनेक संवाद महाभारत में समय-समय 
पर मिलते गए | इन सब सम्मिधणों के कारण मूल ग्रन्थ का कायापलट हो 
गया। कुछ समय तक तो भारत और महाभारत का अस्तित्व अलग-अलग 
पहचानने में आता रहा, परन्तु जेसा स्वाभाविक था, आगे चलकर केवल 
हाभारत हो आर्य संस्कृति के सबसे महान्‌ ज्ञान-विज्ञान कोप के रूप में 
रह गया। 
पूना संस्करण 
प्रन यह है कि क्या फिर मूल भारत ग्रन्थ को महाभारत में से अलग 
किया जा सकता है । क्या यह संभव है कि महाभारत के भीतर कालक्रम 
से जमी हुई विभिन्न साहित्यिक तहों को फिरसे उलटकर हम कुछ उस पदे 
को हटा सकें जिसके पीछे नवीन ने प्राचीन भाग को छिपा रवखा हूं। यह 





१. व्याकरण साहित्य में इन उपाख्यानो का उल्लेख 'यायात” और 
'आधिराम' नामों में किया गया है। (काशिका सूत्र ६।२।१०३) 
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प्रश्न हमारे राष्ट्रीय पांडित्य को कसौटी है। हर्ष की वात है कि यह भगीरथ 
कार्य पूना के 'भांडारकर प्राच्य विद्या संस्थान' की तरफ से आज लगभग 
बीस वर्षो से हो रहा हें। महाभारत के इस संस्करण में जहां तक मानवी 
बुद्धि और परिश्रम के लिए सम्भव हे. वहां तक महाभारत के उम मूल रूप 
का, यथासम्भव प्राचीनतम उद्धार करने का प्रत्न किया गया हूँ। डा० सुक- 
थनकर इस कायं के प्राण थे। इस दिशा में उनका “भृगु और भारत” 
शापंक बृहत्‌ निवन्ध स्तुत्य हें। उससे यह ज्ञात होता है कि भृगुवंशी ब्राह्मणों 
के द्वारा किये गए संपादन के फलस्वरूप शताब्दियों मे भारत को महाभारत 
का स्वरूप प्राप्त हुआ होगा । कुलपति शौनक स्वयं भार्गव थे। भारतवंश से 
भो पहले उनको जिज्ञासा भार्गववंश की कथा के लिए प्रकट होती है--- 
तत्र वंशमहं पूव श्रोतुमिच्छामि भगवम्‌ । 

भार्गव शौनक्र का यह पक्षपात समग्र ग्रन्थ पर पड़े हुए भार्गव प्रभाव का 
द्योतक है । और्वोपाख्यान (आदि०), कातंवीर्योपाख्यान (वन ०), अम्बोपाख्यान 
(उद्योग०), विपुलोपाख्यान (शान्ति०), उत्तंकोपास्यान ( अश्वमेध० ) का 
संबंध भार्गवों से है आदिपव के पहले ५३ अध्याय, जिनमें पौलोम और पौष्य 
पर्व हुँ, भागत्र कथाओं से संबंध रखते हैं । भरतवंश की कथा उसके वाद 
चली है । शान्ति और अनुशासन पर्वों में जो घर्म और नोतिपर्क अंश हैं, 
वे भो भगुओ की प्रेरणा के फल है। यह सत्य है कि मूल भारतसंहिता के 
उस शद्ध रूप का [जममें उसका आविर्भाव हिमवत्‌ पष्ठ के वदरी वन में 
हुआ था, इस समय ठीक-ठीक उद्धार करने का दावा कोई नहीं कर सकता 
फिर भी सहस्रो वर्षो की जमी हुई काई को हटाकर जितना भी परिष्कार 


किया जा सके श्रेयस्कर है । इस दृष्टि से पना के भारत चिन्तकों का कार्य 


राष्टीय महत्त्व का हैं। महामति पुराणज्ञ डा० सुकथनकर इस कार्य में 
हमारे अर्वाचीन उग्रश्रवा हुए । 


.१. भंडारकर इंस्टीट्यूट की सुखपत्रिका माग १८, ० १, ७६; 
"नागरी प्रचारिणी पत्रिका, भाग, ४५ प्रु० १०५-१६२।' 
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साहित्यिक महत्त्व 


महाभारत संस्कृत साहित्य का धुरंधर ग्रन्थ है । उसका साहित्यिक तेज 
सर्वातिशायी हुँ, 'एड्डा' और 'सागाओं' के लिए प्रख्यात लेखक कारलाइल 
ने लिखा है कि वे इतनी महान्‌ कृतियां है कि उन्हें किचित्‌ स्वल्प कर देने 
पर शेक्सपियर, दांते और गेटे बन सकते हैं, यही वात हम महाभारत के 
लिए कह सकते हैं । भास, कालिदास, माघ, भारवि और श्रोहषं की साहि- 
त्यिक कृतियां महाभारत के ही अल्प विषयात्मक रूप हैँ यों भी महाभारत 
साहित्यिक शैलियों की खान है । उपाख्यान शैली, 'गल्प शैली, दर्शन और 
अध्यात्मक निरूपण की संवादात्मक शेली, प्रश्नोत्तर शेली (युधिष्ठिर-अजगर 
और युधिष्टिर-यज्ञ प्रश्न, वनपवं अ० १८०, ८१, अ० ३१३), केवल प्रश्ना- 
त्मक शॅलो ( सभापर्व अ० ५, नारद प्रश्न से राजधर्मानुशासन ), नीति 
ग्रन्थात्मक शेली (विदुरनीति, उद्योग० अ०३३,४०), स्तोत्र शेलो, १ सहस्न- 
नाम रोली इस प्रकार वर्तमान महाभारत में साहित्यिक पद्धति के अनेक 
बीज पाये जाते हैं 
व्यास और राष्ट्र 
पर हमारे राष्ट्रीय अभ्युत्थान के लिए महाभारत का विशेष महत्त्व 
यह है कि वह प्राचीन भूगोल, समाजशास्त्र, शासन सम्बन्धी संस्था, नीति 
और धर्म के आदर्शों को खान है । वेद व्यास जिस भारत राष्ट कीं उपा-. 
सना करते थे, भविष्य का हिन्दू उसका स्वप्न देखेगा, उनका निम्नलिखित 
राष्ट्रगीत हमारे इतिहास का सनातन मंगलाचरण होगा--- 
अत्र ते कीतयिप्यामि वर्ष भारत भारतम्‌। 
प्रियमिन्द्रस्य देवस्य मनोर्वेवस्वतस्य च 
१. जैसे महापुरुषस्तव (शान्ति अ० ३३८), कृष्णनाम स्तुति (शा० 
अ० १६१), मगवान्नाम निरुक्ति (शा० अ० ३४१) ओर ठूप्ण- 
स्तवराज (शा० अ० ४७) । स्तोत्र ओर सहखनामों का संग्रह 
इन्हीं दो पचो में अधिक है जो संदेहजनक है । 
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पृथोस्तु राजन्वैन्यस्य तथेक्ष्वाकोमहात्मन: । 
ऋषभस्य तथेळस्य नृगस्य नुपतेस्तथा। 
कुशिकस्य च दुधप गाधेरचेच महात्मनः । 
सोमकस्य च ढुधष दिलीपस्य तथेच च। 
यन्यषां च महाराज क्षात्रयाणां बलीयसाम्‌ । 
सर्वपामेव राजेन्द्र प्रियं भारत भारतम्‌ । ' 
आओ, हे भारत, अब मेँ तुम्हें भारत देश का कोतिगान सुनाता हूं । 
चह भारत, जो इन्द्रदेव को प्रिय हैँ; जो मनु, वैत्रस्वत, आदिराज पृथु, वैन्य 
भौर महात्मा इक्ष्वाकु को प्यारा था; जो भारत ययाति, मम्त्ररीप, नहुष 
मृचुकुन्द और औशीनर शिवि को प्रिय था; ऋपभ, ऐल ओर नृग जिस 
भारत को प्यार करते थे; और जो भारत कुशिक, गाधि, सोमक, दिलीप 
और अनेकानेक वीर्यशाली क्षत्रियसम्राटों को प्यारा था; हे नरेंद्र, उस दिव्य 
देश की कीति कथा में तुम्हें सुनाऊंगा । 
व्यास ने राष्ट्रीय राजनीति का जो आदर्श रक्खा है, वह मनु और 
वाल्मीकि से मिलता है । वाल्नीकि के “अराजक जनपद' गीत से मिळता- 
जुळता व्यास का “यदि राजा न पालयेत्‌' ( शान्ति० ६८।१-३० ) गोत 
है। लोक में शान्ति की व्यवस्था राजा का सबसे प्रथम कत्तव्य हैँ। धर्म 
की जड़ राजा की सुव्यवस्था के बल पर टिकी रहती है । यदि राजा न 
हो तो दुष्ट साघुओं को खा डालें, धम डब जाय। वेद कहीं के न रहें। 
सारी प्रजा अन्धकार में विलीन हो जाय?) । राष्ट्र के धर्मबन्ध शासन की 
सुव्यवस्था के अधीन हूँ । व्यास के मत में बिना राजा का राष्ट्र मरा हुआ 


ह | 
१. भीष्मपव अ० ९ इलो० ५, ९ । संजय तराष्ट्र से कह रहे हैं। 
२. राजमूलो महाप्राज्ञ धर्मो लोकस्य लक्ष्यते । 

प्रजा राजभयादेच न खादन्ति परस्परम्‌ । 

न योनिदोषो वतत न कृषिन वणिक पथः । 

मज्जेद्धमस्त्रयी न स्याद्यदि राजा न पाल्येत्‌॥ ( शा० अ० ६८ ) 


Te  वीवीमीनननकीनवन कब लकी नकल नक नमी 
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म्द्तं राष्ट्रमराजकम्‌ । (वन० ३१३।८४ ) 
अराजक राष्ट्र मात्स्य न्याय का शिकार हो जाता है (शा० १६। 
१७) । व्यास ने राजा और क्षत्रिय की परिभाषा दो है । जो लोकरंजन 
करता है वही राजा है (शा० ५६।११) जो क्षत्र से बचाता है वही क्षत्रिय 
( शा० २९।१३८ ) है। इन्हीं आदर्शो को हमारे इतिहास के स्वर्णयुग 
में कालिदास ने दोहराया था ।' भीष्म ने युधिष्ठिर से कहा--राजा काल 
को बनाता है, या काल राजा को बनाता हुँ, इसमें तुम कभी संशय मत 
करना । राजा ही काल को बनाता हे-- 
कालो वा कारण राज्ञो राजा वा कालकारणम्‌ । 
इति ते संशयो मा मूद्वाजा कालस्य कारणम्‌ ॥ ( शा» ६६। ६). 
“जब राजा भली प्रकार दंडनोति का पालन करता है तभो सतयुग भा 
जाता है। राजा का आसन राष्ट्र का ककुद है । राजा की उस आदर्श 
आसन्दी को रक्षा में रह कर प्रजा जिस धम का पालन करती है उसका 
एक चतुर्थ अंश राजा को प्राप्त होता हैं राजा को अपनी नोति में माली 
को तरह होना चाहिए, कोयला फू कने वाले आंगारिक की तरह नहीं । 
एक फूलों की चाह मे वृक्षों को पोसता है, दूसरा अंगारों के लिए पेड़ों को 
कूक डालता है । राजा का शरोर प्रजाएं हैं । अपने आपको वचाने के लिए 
भी राजा को प्रजा को रक्षा. करनो चाहिए । प्रजा का भो सर्वोत्तम शरीर . 
राजा ही है । राजा को पृष्ट करके वे अपने आपको वढ़ाती हैं। जो राष्ट्र 
की कामना करते हूँ, उनको सबसे पहळे लोक को रक्षा करनी चाहिए |! 
व्यास ने पोडपराजीय पव में प्राचीन आर्य राजाओं के आदर्श का स्मरण 
दिलाया हुँ। राम के राज्य में समय पर मेघ वरसते थे और सदा सुभिक्ष 
१. क्षतात्‌ किर त्रायत इत्युदग्रः क्षत्रस्य शब्दो भुवनेषु रूढः । ( रघुवंश 
२।५३) 
तथेव सो भूद॒न्वर्थो राजा प्रकृति रंजनात्‌। ( रघु० ४।१२ ) 
अर्थात्‌ रघु प्रक्ृतिरंजन के कारण सच्चे अर्था में राजा कहलाये। 
१६ 
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रहता था । दिलीप के राज्य में स्वाध्याय घोष, टंकार घोष और दान-संकल्प 
घोष, ये तीन शब्द वरावर सुनाई पड़ते थे। संक्षेप में वेद व्यास के मत 
के अनुसार लोक का सारा जीवन राजधर्म के आश्रित है । राजधर्म बिगड़ 
गया तो येद, धमं, वर्ण, आश्रम, त्याग, तप, विद्या, सब कुछ नष्ट हुआ सम- 
झना चाहिए । ( शान्ति पर्वं ६३ । २८, २९ )-- 

सञ्जेत्‌ त्रयी दंडनीतो हतायां खव धर्माः प्रक्षयेयुत्रिवृद्धा: । 

सच धर्माइचाश्रमाणां हताः स्युः क्षात्रे त्यक्ते राजधर्म पुराणे ॥ 

सचे त्यागा राजधमेपु इष्टाः सर्वाः दीक्षा राजधसपु युक्ताः । 

सर्वा विद्या राजधमेपु चोक्ताः सब लोका राजधम प्रविष्टाः ॥ 
व्यास जी उस राजनीतिक नेता का अधिकार नहीं मानते, जो स्वयं किसान 
का जीवन व्यीत न करता हो-- 

न नः स समिति गच्छेत्‌ य्श्च नो निवपेव्कृषिम्‌ । 
( उद्योगपवं ३६।३१ ) 
“वह हमारी समिति का सदस्य नहीं बन सकता जो स्वयं कृषि नहीं करता ।' 
जो खेतिहर किसान नहीं है, वह नेता धोखे की टट्टी हैं; जो स्त्रयं हल की 
मुठिया नहीं पकड़ता वह कैसा नेता, किसका नेता ? किसानों के देश के 
राजनीतिक जीवन को यही एक कसौटी हो सकतो थो । उसे ही कई 
सहस्त्र वर्ष पूवं व्यास जी ने लोक धमं के निचोड की तरह पहचान लिया 
और इतने सरल शब्दों में कह डाला । यहां व्यास जी भारत के शाश्वत 
किसान को भापा में बोल उठे हँ---'जो स्वयं धरती न जोते वह हमारी 
संसद्‌ में वैठने योग्य नहीं ।' 
व्यास ओर धर्म 


व्यास ने जो धर्म का स्वरूप रक्खा है वह उनका सबसे महान्‌ 
ऋषित्व या दर्शन है । वे धर्म को स्वर्ग प्राप्ति कराने वाले थोथे कर्मो का 
जंजाळ नहीं मानते । उन्होंने अपने ध्यान से धर्म की एक नई परिभाषा, 
एक नये स्वरूप का अनुभव किया 
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नमो धर्माय महते धर्मा धारयति प्रजाः ( उद्योग० १३७।९ )। 
व्यक्ति को, राष्ट्र को, जीवन को, संस्थाओं को, लोक और परलोक सबको 
घारण करने वाले जो शाश्वत सर्वोपरि नियम हुँ, वे धर्म हुँ । 
धारणाद्वमं इत्याहुधर्मो धारयते प्रजाः । 
यत्स्याद्धारणसंयुक्तं स धमं इत्युदाहृतः ॥ 
धर्म स्वर्ग से भी महान्‌ हैं। लोकस्थिति का सनातन बीज घमं हुँ? 
इस दृष्टि से देखने पर धर्म गंगा के ओजस्वी प्रवाह की तरह जीवन के 
सुविस्तृत क्षेत्र को सिचित और पवित्र करने वाला अमृत बन जाता हू । 
राजाओं की जय और पराजय आने-जाने वाली चीजें हैं । जीवन में सुख 
और दुःख भी सदा एक से नहीं रहते । पर सम्पत्ति और विपत्ति में भी 
जो वस्तु एकसी बनी रहती है, वह धमं हैं। व्यास ने महाभारत संहिता 
लिखने के बाद उसके अन्त में अपने दृष्टिकोण और उद्देश्य का निचोड़ 
चार इलोकों में दिया है, जिसे भारतसावित्री कहते हैं। उसका अन्तिम 
इलोक यह है-- 
न जातु कामान्न भयान्न लोमाद्‌ । 
धमं त्यजेञ्जीवितस्यापि हेतोः ॥ 
निव्यो धमः सुखदुःखे त्वनित्ये। 
जीवो निव्यो हेतुरस्य त्वनित्यः ॥ 
अर्थात्‌ काम से, भय से, लोभ से, यहां तक कि प्राणों के लिए भी धर्म को 
छोड़ना ठीक नहीं, क्‍योंकि घर्म नित्य हैं, सुख और दुःख क्षणिक हैं । इसी 
तरह जीव भी नित्य है, जन्म और मृत्यु अनित्य हैं । मैं भुजा उठाकर 
कह रहा हूँ, पर कोई मेरी बात सुननेवाला ही नहीं है । “धर्म से ही घन 
और काम मिलते हैं, उस धर्म का आश्रय क्यों नहीं लेते।' ये भारत 
सावित्री में व्यास के साक्षात्‌ वचन हैं । 
यदि घर्म जीवन को धारण करनेवाला है और घर्म अच्छी चोज हूँ, तो 
जीवन भी मूल्यवान्‌ होना चाहिए । व्यास के धर्म में जीवन रोने-घोने या 
माया समझकर खोने की चीज नहीं । उनकी दृष्टि में यह लोक कर्मभूमि 
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है, परलोक फलभूमि होगा । देवदूत ने मुद्गल से कहा-- 
कमंभूमिरियं ब्रह्मन्‌ फलभूमि रसौ मता । 

( वन० २६१।३५ ) 
वन में पांडवों के पास जाकर स्वयं व्यास ने यह मत रक्खा था । वे इस 
लोक में कर्मवाद को मानते हँ । उसके साथ देववाद को भी मानते हैं और 
दोनों के ऊपर अध्यात्म ब्रह्म या आत्मतत्त्व में विश्वास रखते हैं । उन्होंने 
जो दाशंनिक मत रवखा है, उसमें मनुष्य सवके बेन्ट्र में हुं । व्यास का यह 
इलोक स्वर्ण के अक्षरों में टांकने योग्य है-- 

गुह्य ब्रह्म तदिदं ब्रवीमि 
न हि मानुषात्‌ श्रे्टतरं हि किंचित्‌ ॥ 

( शान्ति० १८०।१२ ) 
अर्थात्‌ यह रहस्य ज्ञान तुमको वताता हुं--मनुष्य से श्रेष्ठ अन्य कुछ नहीं 
हैं। व्यास का यह मानव-केन्द्रिक ( मैन ऐट दि सेन्टर आव यूनिवर्स ) मत 
हमारे अर्वाचीन ज्ञान-दिज्ञान और सामाजिक अध्ययन में भी सर्वत्र व्याप्त 
होता जा रहा हैं । 

व्यास की परिभाषा के अनुसार कर्म मनुष्य की विशेषता हैं । 
प्रकाशळक्षणा देवा सनुष्याः कमंलक्षणाः । 
( अश्व० ४३।२० ) 
कर्म करने से जो प्रकाश जीवन में आता हैं उसी से मनुष्य देव बन जाता 
है । आत्माभिमान के साथ मनुष्य शरीर रखने से ही सारे लाभ प्राप्त होते 


ह्‌ 
पाणिवाद 
व्यास ने मानवी पृरुपार्थ की श्रेष्ठता का उत्पादन करते हुए इन्द्र के 
मुख से पाणिवाद का व्य:ख्या कराया है। जिनके पास हाथ हैं, वे वया नहीं 
कर सकते ? जिनके हाथ हैं, वे हो सिद्धार्थ हैं। जिनक हाथ हैं, उनकी मैं 
सबसे अधिक सराहना करता हूं । जैसे तुम धन चाहा करते हो, वैसे में 
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तो पांच अंगलियोंवाले हाथ चाहता हं । पाणिकाभ से बढ़कर -और कोई 
लाभ नहीं है ।! जैसा कमं किया जाता है वेसा ही लाभ मिलता है, यही 
शास्त्रों का निचोड हैं -- 

यथा कम तथा लाभ इति शास्त्रनिदुशनम्‌ । 

( शांति० २७९-। २० ) 
किन्तु धनागम घर्म से होना चाहिए । व्यास जी के मन में धमं का ऊंचा 
स्थान हूँ, उसके अनुसार न केवल अर्थ वरन्‌ काम ओर मोक्ष भी धर्म पर 
आश्रित हैं और यह राज्य भी धर्ममूलक हुँ— 9 

व्यास जी ने नगद धम पर बल दिया है । वे कहते हैँ--मनुष्य लोक 
ही जो कल्याण है उसे में अच्छा मानता हूं ( मनुष्य लोकेयच्छ यः पर 
मन्ये युधिष्ठिर, वनपर्व १७३ । ८८) । व्यास जी की दृष्टि में वह व्यक्ति 
अधूश हुँ जो लोक से दूर रहता है। 'जो मनुष्य स्वयं अपनी आंखों से लोक 
का ज्ञान प्राप्त करता हूँ, वही सब कुछ जान सकता है 
प्रत्यक्षद्शों लोकानां सवदर्शी भवेन्नरः । 
Hr (उद्योगपर्व ४३।३६) 
त्रिव्गोऽग्रं धममूळं नरेन्द्र राज्यं चेदं धममूल बदन्ति । 
( वन० ४।४ ) 
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व्यास की दृष्टि में लोक संग्रह और लोक धर्म बहुत मल्यवान्‌ पदाथ 
हैं। आजगर मुनि को 'लोक धर्म विधानवित्‌” अर्थात्‌ लोक धर्म के सिद्धान्त 
और संगठन का वेत्ता (शा० १७९। € ) कहा गया है। जो व्यक्ति लोक- 
पक्ष का इतना समर्थक हो उसे गहस्थ धर्म का प्रशंसक होना ही चाहिए। 





१. अहो सिद्धाथता तेषां येषां सन्तीह पाणयः । 
अतीच स्पृहये तेषां येपां सन्तीह पाणयः ॥ 
पाणिमदूमय्ः स्पहास्माकं यथा तव धनस्य चे। 
न पाणिळामद्धिको लाभः कझ्चन विद्यते ॥ 

( शान्तिपर्व १८०।११, १२ ) 
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व्यास के अनुसार धर्म के द्वारा प्रवृत्त गृहस्थ आश्रम सब आश्रमों में तेजस्वी 
माग है, वह पवित्र घर्म है जिसकी उपासना करनी चाहिए ।' 


व्यास और अध्यात्म 
लोक, गाहंस्थ्य और मनुष्य के लिए जिस महापुरुष के मन में श्रद्धा है, 
जिसका दृष्टिकोण इन विषयों में इतना मंजा हुआ है, उसका अध्यात्मशास्त्र 
भी तदनुकूल ही मानव को साथ लेकर चलता हुँ। मनुष्य पंचेन्द्रियों से युक्त 
प्राणी है । इंद्रियां ही मानव को देव या असुर बना देती हुँ। व्यास के अध्या- 
त्मशास्त्र का सार इन्द्रियों का निग्रह है-- 
आत्मनस्तु क्रियोपायो नान्यत्रेन्द्रिय निग्रहात्‌ । 
( उद्योग० ६९।१७ ) 
इन्द्रियों को रोकने के सिवाय आत्मा की उन्नति का दूसरा उपाय नहीं 
है । विषयों की ओर जाती हुई इन्द्रियों को वश में रखने से अध्यात्मारिन 
प्रकाशित हो उठती है। जिस प्रकार इंधन के जलने से अग्नि चमक उठती 
हे, उसी प्रकार इन्द्रियनिरोध से महानात्मा प्रकाशित होता हैं। डसने के भाव 
से सर्प जाने जाते है, दम्भभाव से असुर, दानभाव से देव और दमभाव से 
महर्षि पहचाने जाते हैं (आइव० अ० २१)! वेदज्ञान का रहस्य सत्य भाषण 
में है । सत्य का उपनिषद्‌ इन्द्रियदमन है, ओर दम का फल मोक्ष है-- 
वेदस्योपनिषत्सत्यं सत्यस्योपनिषददसः । 
दमस्योपनिषन्मोक्ष एतत्सर्वानुशासनम्‌ ।। 
( शा० २९९।१३ ) 
आत्मनिरोध के द्वारा जो व्यक्ति जीवन में अपना मार्ग विषयों से भरे 
हुए जंगल में स्वयं निश्चित करता है, वह अपना ज्ञान औरों पर नहीं वघा- 
रता, बल्कि अपने आचार से औरों को उपदेश देता है। बोध्य ऋषि की 
कही हुई पुरातन गाथाओ को उद्धत करके व्यास ने यही कहा हे- 
१. सर्वाश्रमपदेप्या हुर्गाहर्थ्यं दीप्निणयम्‌ । 
पावनं पुरुषव्याघ्र यं धर्म पयुपासते ॥ 
(शा० ६६।३५ ) 
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उपदेशेन वर्तामि नानुशास्मीह कंचन । ( शा० १७८।६ ) 
में अपनी करनों से सिखाता हं, कथनी से नहीं। वेदव्यास ऋजभाव के मानने- 
वाले हैं । ऋजुभाव की उपासना ब्रह्मपद की प्राप्ति है, कुटिलता मृत्यु का 
द है । इतना हो ज्ञान क्रा सार है, और सब झूठी बकवाद है ।' 
कालघर्म _ 
वेदव्यास के आध्यात्मिक दशन में कालधर्म का बड़ा स्थान हे। उनको 
आंखों ने समंत पंचक में हुए कुरु पांडवों के दारुण नाश को देखा । बड़े 
कुशाग्र बुद्धि और कल्याणाभिनिवेशी व्यबित इच्छा रहते हुए भी उस क्षय 
को नहीं रोक सक। यह कालचक्र की ही महिमा हैं। कर्म के साथ मिलकर 
काल हो संसार में बहुत तरह के उलटफेर करता है (शा० २१३।१३ )। 
काल के पर्यायधम के सामने सब अनित्य ठहरता हैँ, कभी एक की बारी 
कभी दूसरे की । महाभारत के अन्त में जो व्यक्ति स्त्रीपव को देखे, वह 
इसके सिवाय और क्या कह सकता हूँ 
न च देच कृतो मागः शाक्यो भतेन केनचित्‌। 
घटतापि चिरं काल नियन्तुमिति से मतिः ॥ 
कोई प्राणो कितनी भी कोशिश करे, देव के रास्ते को नहीं रोक सकता। 
यह देव या उत्कट काल विशव का नित्य विधान हैं । इसी का नामान्तर 
सनातन ब्रह्म है । वेदव्यास मानंव जीवन को घटनाओं की ऊहापोह करते 
हुए उनक्रे अन्तिम कारण की खोज में यहीं विश्राम लेते हैं। यह सच है कि 
मनुष्य विधाता के द्वारा निश्चित संसार के विधान को बदल नहीं सकता 
पर इतना अवश्य कर सकता है कि उस सर्वोपरि शक्ति के रहस्यों का 
साक्षात्कार करके जीवन में ऋजुभाव को अपना ले। वह यह भी कर 
सकता है कि इन्द्रियों के निरोध और आत्मचितन से आत्म-जोति को इसी 
१. सवं जिह्यं स्रत्युपदमाजेवं ब्रह्मणः पदम्‌ । 
एतत्रान्‌ ज्ञानविषयः कि प्रलापः करिष्यति॥ 
[ : ( आश्व० ११।४) 


२६४ 
शरीर में प्राप्त कर ले। यह शरीर मूंज-घास है, आत्मा उसके भीतर को 
, सींक हैं । जिस प्रकार मूंज से इषीका निकाली जाती है, वैसे ही योगवेत्ता 
शरीर में आत्मा का साक्षात्कार करते हैं। ( आइवमेंघ० १६।२२, २३ ) 

व्यास की आज्ञा है कि जय नामक इतिहास सबको सुनना चाहिए। यह 
घुरंघर ग्रन्थ भारतीय चरित और ज्ञान को पूर्णतम वर्णपट्टिका है । इसके 
निर्माता की प्रज्ञा सूर्यरश्मियों की तरह विराट्‌ है। सारा भारत राष्ट्र महा- 
मुनि वेदव्यास के लिए अपनी श्रद्धांजलि अपित करता है। हम भी हिमालय 
के शिलाप्रस्थ पर विराजमान बदरिकाश्रम के पुराण मुनि को प्रणाम करते 
हैँ, जिनके पथु नेत्रों में हमारे ज्ञान का सारा आलोक समा गया था, जिनका 
शारस्कन्ध के समान उन्नत मेरुदंड राष्ट्रीय मेरुदंड का प्रतीक था, जिनके 
चन्दनोक्षित कृष्णशरीर में हमारे शुभ आदर्श मानों राशिभत होकर मृतिवान्‌ 


हो उठे थे । 
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व्यास का मानवीय दृष्टिकोण 


भारत के सांस्कृतिक दृष्टिकोण में इहलोक और मानवीय जीवन का 
उसी प्रकार महत्त्व हैं जिस प्रकार परलोक और देवों का । वेदव्यास ने इस 
सम्वन्ध में भारतीय मत का निचोड इस प्रकार कहा है — 

मनुष्यलोके यच्छेय: परं मन्ये युधिष्टिर । ( वनपर्व १७३।१७७ ) 

“इस मनुष्य लोक या जीवन में जो कल्याण है, उसे ही हम श्रेष्ठ या 
अच्छा समझते हैं ।” 

इससे भी बढ़कर व्यास को वह उक्ति हूँ जिसमें उन्होने मानव केन्द्रक ` 
मत का प्रतिपादन किया है-- | 

नहि शप्तः प्रतिशपामि किंचिद्‌ , दमं द्वारं ह्मम्टृतस्यह वेदसि । 

गुह्य ब्रह्म तदिदं वीमि, न ह मानुषाच्छेष्टतरं हि किञ्चत्‌ ॥ 

( शांतिपर्व २७६।१२० ) 

“कोई मुझ पर रोष करे, में उस पर रोष नहीं करता । सब प्रकार 
अपने आप को वश में रखना यही अमृत जीवन का द्वार है । यह अत्यन्त 
रहस्यमय ज्ञान तुमसे कहता हूँ कि मनुष्य से बढ़कर और कुछ नहीं हुँ ।” 

गांधी जी के शब्दों में-''मैन इज दी सुप्रीम कन्सीडरेशन ।” 


अर्थात्‌ संसार में जितने प्रयत्न, योजनाएं और आकांचाएं हूँ, सब का 
मध्यवर्ती बिन्दु मानव है, सव कुछ तभी सत्य है जव वह मानव के लिये 
हितकारी है । यही सबसे प्रमुख जीवन का सत्य है कि यहां देवों से भी 
बढ़कर मनुष्य हूँ, मनुष्य से श्रेष्ठ और कुछ नहों है । 

मानवीय जीवन में ज्ञान और कर्म दोनों का समन्वय हैँ । उसक्री 
पूर्णता के लिये इस लोक की समृद्धि उसी प्रकार आवश्यक है जिस प्रकार 
अध्यात्म-भावों की साधना और सिद्धि । 


क ११ “न yu 
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इस जीवन के दो बड़े खम्मे और हैं-एक वार्ता या अर्थशास्त्र 


और दूसरा राजशास्त्र या दण्डनोति । नीति में स्वोकार किया गया है-— | 


सर्वारम्भाः तण्डुळप्रस्थमूळाः । 

“जितने उद्योग हैं सब की जड़ में पाव भर चावल का बल है।” 
इससे बढ़कर स्पष्ट और मुंहफट आथिक जीवन की ओर स्त्रीकृति क्या हो 
सकती है ? वेदव्यास ने अपनी उसो उदार वाणी से कहा— 

चार्तामूलो ह्ययं लोकस्तया चे धायते सदा । 
तत्सवं वतते सम्यग्‌ , यदा रक्षति भूमिपः ॥ 
( शान्तिपर्व ६७।३५ ) 

इस लोक के जीवन का ठाठ अथशास्त्र को नोंत्र पर खड़ा है और 
वही सदा इसे चाळू रखता है । वह अर्थशास्त्र तभी ठोक चलता है जब 
राज्य-व्यवस्था ठीक हो । 

जो राज्य की अभिलाषा करते हैँ, उनका भो लोक की रक्षा के अति- 
रिक्त और कोई दूसरा धमं नहीं हैं । जिस राष्ट्र में राज्य व्यवस्था नहीं, 
उसे मरा हुआ समझो । 

पृथ्वी में दण्डवारी राजा न हो, तो जल में मछलियों को तरह वळवान्‌ 
निर्वलों को खा डाले | ये प्रजाएं पाथिव ब्रह्म का रूप हैं । प्रजाएं ही 
राजा की अप्रतिम देह हैं — 

प्रजाश्च राज्ञोऽप्रतिमं शरीरम्‌ । 

इन प्रजाओं की रक्षा करने की प्रतिज्ञा करके ही राजा राज्य की 
बागडोर संभालता । प्रजाओं ने राजाओं से प्रतिज्ञा कराई 

प्रतिज्ञा चाधिरोहस्व, मनसा कमंणा गिरा । 
पारयिष्याम्यहं भौमं ब्रह्म इत्येव चासकृत ॥ 
( शान्तिपर्व ५८।११५ ) 

“मन, कर्म, वचन से प्रतिज्ञा करो कि में भौम ब्रह्म (पृथ्वी से 

सम्बन्धित प्रजारूपी ब्रह्म ) का सर्वथा पालन करूंगा ।” प्रजा और राष्ट्र 
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के लिये “भौम ब्रह्म” यह अत्यन्त मौलिक विशेषण वेदव्यास की राजभाषा 


मे प्रयुक्त हुआ हे । वस्तुतः दण्डनीति का सम्यक्‌ परिप्रालन ही सत- 
युग हे-- 

दण्डनीत्या यदा राजा सम्यक कार्स्थेन वतते । 

तद कृतयुगं नाम कालः श्रेष्टः प्रवतते ॥ 

( शान्तिपर्व ६६।७ ) 
“घर्मनिष्ठ न्याययुक्त प्रजापालन ही कृतयुग है ।” व्यास का यह वाक्य 

उतना ही महत्त्वपर्ण है जितनी कालिदास की यह उक्ति कि घन-धान्य से 
भरा-प्रा राज्य स्वर्ग है--“क्रद्ध हि राज्यं पदमैन्द्रमाहुः ।” दोनों के मूल 
में स्पष्ट ही मानवीय दृष्टिकोण और ऐहलौकिक जीवन की हितकामना है । 
राजाही समयको वनाता है--राजा कालस्य कारणम्‌ ( शान्तिपवं 
६६।७ ) । यह वाक्य राज्य शक्ति को दुधंर्ष सत्ता की ओर हमारा ध्यान 
खींचता है । राजा के द्वारा जो जन-कल्याण सम्भव है वह अन्य किसी प्रकार 
सम्भव नहीं । जितने धमं या जन-जीवन के सूत्र हँ, सवका अन्तर्यामी 
सूत्र राजघम हैं 


सव धर्माः राजधमें निविष्टाः, सब पदा हस्तिपदे निविष्टाः । 
हाथी के पांच में सवका पांतर है। ऐसे ही राजधर्म में सब धर्मों का 
अन्तर्भाव है । राजव्यवस्था ढीली पड़ती है तो धर्म-कर्म सव डूब जाते हैं, 
जाति के ज्ञान और सांस्क्रतिक आदर्शों को मर्यादाएं सब अस्त-व्यस्त हो 
जाती हैं--- ७ 
मज्जेत्‌ त्रयी दंडनीतौ हतायां, सव धर्माः प्रक्षयेयुविंबृद्धा । 
सवं धर्माश्चाश्रमाणां हताः स्युः, क्षात्रे त्यक्ते राजधमे पुराणे ॥ 
( शान्तिपर्व ६३।२७ ) 
त्याग और संन्यास के समस्त धर्म, सब प्रकार के जीवनत्रत, सेवा- 
दीक्षाएं, सब विद्याएं और समस्त लोक राजधर्म में पिरोए हुए हैं-- 
सर्वे त्यागा राजधमेंचु दृष्टाः, सर्वा दीक्षा राजधमंषु युक्ताः । 
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सर्वा विद्या राजधमंघु चोक्ता, सवे लोका राजधमे प्रविष्टाः ॥ 
( शान्तिपर्व ६३।२६ ) 
इस प्रकार ऐहलीकिक राजघमं का गौरव भारतीय संस्कृति के मान- 
वीय दृष्टिकोण का आधार मूल अंग हैं । इस लोक के जीवन का अन्य 
आधार गृहस्थ आश्रम सव आश्रमों से श्रेष्ठ हू और सवका प्रतिपालन 
करने वाला है--यह मानत्र धमंशास्त्र का दृष्टिकोण है । वेद व्यास ने भी 
मनु के सुर में सुर मिलाते हुए गृहस्थ-आश्रमों को प्रशंसा की है-- 
सर्वाश्रमपदेऽप्याह गाहस्थ्य॑दीश्षनिणयम्‌ । 
पावनं पुरुषव्यात्र यं धमं पयुपासते ॥ 
( शान्तिपर्व ६६।३५ ) ` 
सव आश्रमों में गृहस्थ आश्रम का कर्म और संकल्प सवसे अधिक 
सशक्त और प्रकाशित है । सब लोग उसी पावन गृहस्थ धम की उपासना 
करते हैं । यहां गृहस्थ आश्रम को समाज के लिये पावन कहकर व्यास ने 
उसे जो महतो श्रद्धांजलि अयित को हूँ वह अभूतपूर्व हैं। इसी बुद्धि से 
वसिष्ठ सदुश ऋषियों ने गृहस्थ धर्म की साधना की थी, इसो प्रज्ञा से जनक 
सदृश राजपियों ने गृहस्थों के मार्ग का जीवन पर्यन्त निर्वाह किया और 
उसे अपने प्रातिभ ज्ञान एवं औपनिपद अनुभव से अधिक तेजस्वी बनाया । 
वस्तुतः इन्द्रियनिग्रह, क्या गृहस्थ ओर क्या विरक्त सभी का महान्‌ कल्याण 
करनेवाला मार्ग है -- 
आत्मनस्तु क्रियोपायो नान्द्रत्रेन्द्रिय निग्रहात्‌ । 
( उद्योग० ६६११७ ) 
इन्द्रिय निग्रह को छोड़ दे, तो आत्मा को ऊंचा उठाने के लिए अन्य 
कौन सा उपाय हमारे पास रह जाता है ? 
भारत के मानवीय दष्रिकोण में शारीरिक श्रम की महिमा भी सर्वो- 
परि हुँ। कहा है— | 
उद्यच्छेदेव न ग्लायेद्‌ उद्यमी ह्येव पोरु षम्‌ । 
( मातंग ऋषि का वाक्य ) 


व्यास का मानवीय दृष्टिकोण २६६ 


सदा उद्यम करना चाहिए, कभी निराशा को मन में न आने देना 
चाहिए। उद्यम ही पुरुष का पुरुपत्व है । जो कर्म करते हैं, उन्हीं को 
जीवन में जय मिलती हँ--- 

कृत मे दक्षिणे हस्ते. जयो म सब्य आहितः ॥ 

“मेरे दाहिने हाथ में कमं हैं, तो वाएं हाय में जय रबखी हुई है ।'' 

कमं का ही दूसरा नाम पाणिवाद हूँ । अर्थात्‌ देव के दिए हुए दस 
अंगुलियोंवाळे हाथों से रगड़कर श्रम करना । इस खेतिहर देश के निवा- 
सियों के लिये ब्यास ने वहुत सोच-समझकर, पाणिवाद का संदेश दिया था। 
जिसके पास हाथ हैं, उन्हीं की में सराहना करता हूं तुम भले ही धन 
की ओर ताका करो, में तो इन हाथों की ओर देखता हूं । क्या पाणि- 
लाभ से भी बढ़कर और कोई लाभ है ? 

देव के दिए हुए दस अंगुलियोंब्राले हाथ हो अर्वाचीन मानव की गर्व- 
योग्य पूंजी है । श्रम से जीवन को प्रतिष्ठित बनाने वाले व्यक्ति का दृष्टि- 
कोण बदल जाता है । वह अपने किए हुए कर्म का ही फल चाहता हैं, 
कमं की योग्यता द्वारा ही उपाजित फल का भोग चाहता है, भिक्षा या 
दूसरे को कृपा को वह अपमान समझता हैं। 

सत्यात्मक वेद का ज्ञान इतना ही है कि जो लाभ हमें हो बह स्वाभि- 
मान के साथ हो, अप्रतिष्ठा के मार्ग से हम किसी वस्तु को चाह न कर। 
भिखमंगों का भार्ग या लुटेरों का माग स्वाभिमानी व्यक्ति कभी पसन्द 
नहीं करते, चाहे उससे कितना ही लाभ क्यों न हो । 

“श्रम से अजित लाभ” यह दृष्टिकोण कितना अर्वाचीन और सीधा 
सच्चा है । ययाति जब स्वर्ग क द्वार पर पहुंचे तो देवों ने पूछा---/“आपको 
किस लोक में ले चलें ?” यथाति ने मानवीय संतुलन रखते हुए कहा--- 
अहं तु नाभिग्गृहणामि, यत्कृतं न मया पुरा । 

( मत्स्यपुराण ४२।२१ ) 

“मैं किसी भी, वस्तु को नहीं चाहता जिसके लिये मैंने पहले कमं न 
किया हो” । “यथा कर्म तथा लाभ” का नितान्त मानवीय सिद्धान्त यही है । 


न 
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भारतवर्ष के जिन महापुरुषों का मानव जाति के विचारों पर स्थायी 
प्रभाव पड़ा है, उनमें श्रीकृष्ण का स्थान प्रमुख हें । आज से लगभग पांच 
सहस्र वर्ष पूर्व एक ही समय में दो ऐसे व्यक्तियों का जन्म हुआ, जिनके 
उदात्त मस्तिष्क की छाप हमारे राष्ट्रीय जीवन पर बहुत गहरी पड़ी है । 
संयोग से उन दोनों का नाम 'कृष्ण' था। समकालीन इतिहास लेखक ने 
दोनों में भेद करने के लिए एक को “ट्रेपायन कृष्ण” कहा है, जिन्हें आज 
सारा देश महर्षि वेदव्यास के नाम से जानता है, और जिनक मस्तिष्क की 


अप्रतिहत प्रतिभा से आज तक हमारे धामिक जीवन और विइवासों का प्रत्येक - 


अंग प्रभावित है । दूसरे देवकी पुत्र वासुदेव कृष्ण थे, जिन्हें हम अब केवल 
'कुषण' के नाम से प॒कारते हैं। कुष्ण की बाल लोलाओं के मनोरम 
आख्यान, उनके गीताशास्त्र के महान्‌ उपदेश तथा महाभारत के युद्ध में उनके 
विविध आर्योदित कर्मो की कथाएं आज घर-घर मे प्रचलित हँ । असंख्य 
मनुष्यों का जीवन आज कृष्ण क आदद से प्रभावित होता ह । वस्तुत 
हमारे साहित्य का एक वड़ा भाग कुष्णचरित्र से अनुप्राणित हुआ है। कृष्ण 
के जीवन की घटनाएं केवल अदीत इतिहास क जिज्ञासुओं के कुतुटेछ का 
विषय नहीं है, वरन्‌ वे धामिक जीवन की गतिविधि को नियंत्रित करने 
के लिए आज भो भारतीय आकाश में चमकते हुए आकाश दीप को तरह 
सुशोभित और जीवित हैं । 
जन्म ओर बालजीवन 

अष्टमी, बुधवार, रोहिणी, इस प्रकार के तिथि वार नक्षत्र योग में 
आधी रातके समय अपने मामा औग्रसेनि कंस के बन्दीगृह में कृष्ण का जन्म 
हुआ । इसी एक बात से उस काल के राजनीतिक चक्र का आभास मिल 
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जाता है । जिस व्यक्ति के जन्म के भय से ही उसके माता-पिता की स्वतं- 
त्रता छीन ली गई थी, क्या आइचर्य यदि उसके जीवन का अधिकांश समय 
देश के राजनीतिक कांटों को साफ करने और प्रजा को अत्याचार और 
उत्पीडन से मुक्त करने में व्यतीत हुआ हो। उस काल के जो भी उच्छ खल, 
लोकपीड़क सत्ताधारी थे, उन सबसे ही एक-एक करके कुष्ण की टक्कर 
हुई । जिस महापुरुष ने योग-समाधि के आदर्श को लेकर ब्राह्मी स्थिति 
प्राप्त करने का उपदेश दिया हो, जिसका अपना जीवन अविचल ज्ञान- 
निष्ठा का सर्वोत्तम उदाहरण हो, उसके ही जीवन में कंसनिपात से लेकर 
यादवों के विनाश तक को कथा अत्यन्त करुण कहानी के रूप में पिरोयी 
हुई है । 

कृष्ण का वालजीवन तो एक काव्य ही है । जन्म से लेकर, अथवा 
उससे पूर्व ही, उनके संबंध के अतिमानवी चरित्रो का क्रम आरम्भ हो गया 
था । उनके वृन्दावन छोड़कर मथुरा आने के समय तक ये बाल लीलाएं 
आकाश में एकत्र होने वाली सुन्दर सुखद मेघमालाओं की भांति नाना वर्ण 
और रूपों में संचित होती रहों । बिना कहे ही उन्हें हम जानते हैं। हमारे 
देश के बालवर्ग के लिए तो उन कथाओं की रसमय सामग्री अत्यंत प्रिय 
वस्तु है । यमुना नदी और उसके समीप के पीलु के विटपों पर लहलहाती 
हुई लताओं के कुंजों में कृष्ण के वाल चरित्रों की प्रतिध्वनि आज भी 
जीवित काव्य कथाएं है । यहीं पर उन्होंने उस मल्ल-विद्या का अभ्यास 
किया, जिसके कारण आगे चलकर मृष्टिक और चाण्र जेसे पहलवान पछाड़े 
गए । यमुना के कछारों में ही उस संगीत और नृत्य का जन्म हुआ, जो 
हमारी संस्कृति की एक प्रिय वस्तु हैं यहीं गोवंश को वृद्धि और प्रति- 
पालन के वे प्रयत्न किए गए, जिनका पुनरुद्धार हमारे कृषिप्रधान देश के 
लिए आज भी प्राप्तव्य आदर्श के रूप में हमारे सामने है । 


राजनितिक चरित्र 
इन रमणीय बालचरित्रों की सुखदायी भूमिका तैयार करने के बाद 
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श्रीकृष्ण ने एक दूसरे ही प्रकार के जगत्‌ में प्रवेश किया । उनका वृन्दावन 
छोड़कर मथुरा मे आना उस जगत्‌ का देहली द्वार है । यहां जीवन के 
कठोर सत्य उनको प्रतीक्षा कर रहें थे । उनके द्वारा सबसे पहला परिवर्तन 
शूरसेन जनपद की राजनीति में हुआ । उग्रसेन के पुत्र लोकपीड़क कंस को 
राज्यच्युत करके कृष्ण ने उग्रसेन को सिंहासन पर प्रतिष्टित किया । इस 
समय वें और उनके बड़े भाई बलराम दोनों किशोरावस्था में पदार्पण कर 
चुके थे । यमुना के तट पर प्रकृति के विश्वविद्यालय में स्वच्छन्द वायु और 
आकाश के साथ मिलकर र्त्राल-वालों के वीच में उन्होंने जीवन की बड़ी 
त॑यारी कर ली थो, परन्तु मस्तिष्क की साधना का अवसर अभी तक 
उन्हें नहीं मिल सका था। इस कमी का पूरी करने के लिए वे सान्दीपिनि 
मुनि के गुरुकुल में प्रविष्ट हुए । कुल पुरोहित गर्गाचार्य और अवन्ती के 
विद्याचार्य सान्दीपिनि इन दो नामों का भगत्रान्‌ कृष्ण के साथ बड़ा मधुर 
सम्वन्ध है । अवश्य. ही गीता के प्रवक्ता को अपने ज्ञान का प्रथम बीज 
आपं ज्ञान परम्परा की रक्षा करने वाले तपस्वी ब्राह्मणों से प्राप्त हुआ था। 

जैसे ही सान्दीपिनि मुनि ने विद्या समाप्त करके क्ष्ण को 'सत्यं वद 
धर्म चर वाला अपना अन्तिम उपदेश देकर विदा किया, वैसे ही परि- 
स्थिति ने उसका संवंध हस्तिनापुर की राजनोति से मिला दिया । वसुदेव 
और उग्रसेन क्कष्ण-त्रलदेव को लेकर कुरुक्षेत्र स्नान के लिए गए हुए थे । 
वहीं कुन्ती भी पांडवों के साथ आई थीं । वस यहीं कृष्ण और पांडवों के 
वीच उस घनिष्ठ संबंध का सूत्रपात हुआ, जिसके कारण आज तक हम 
योगेश्वर कृष्ण और धनुर्धर पार्थ का एक साथ स्मरण करते हैं। कंसवध 
के समय ही कृष्ण अपनी राजनीतिक प्रवृत्तिका परिचय दे चुके थे । 
हस्तिनापुर की राजनीति के साथ संपक होने के बाद उस प्रवृत्ति को और 
भी उत्तेजना मिलो । उन्होंने यह अनुभव किया कि इस समय देश में एक 
बड़ा प्रवल संगठन उन राजाओं का हैं, जो भारतीय राजनीति की प्राचीन 
लोकपक्षीय परम्पराओं के विरुद्ध निरंकुश होकर राजशवित का प्रयोग 
करते हैं और जिनके कारण प्रज्ञा में क्षोभ और कष्ट है । क्ष्ण का बाल- 
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जोवन लोक की गोद में पला था । वे स्वयं यादव जाति की अन्धक वृष्णि 
शाखा के, जो एक गणराज्य ( रिपब्लिक ) था, सदस्य थे । इसी कारण 
उनकी सहानुभूति स्त्रभावत: लोक के साथ थी । जैसे-जैसे कारण उपस्थित 
होते गए, एक-एक अत्याचारी शासक से उनका संघर्ष हुआ । मगघ की 
राजधानी गिरिब्रज में बली जरासंध का वध कराकर उन्होंने उसके पुत्र. 
जरासंधि सहदेव का अभिषेक किया । महाभारतकार ने लिखा है कि उस 
समय पृथ्वी पर जरासंध का आतंक था, केवल अन्धक-वृषिण और क्रुरुवंशी 
क्षत्रियों ने उसकी अधीनता स्वीकार नहीं को थी । इन्हीं दोनों घरानों ने, 
मिलकर उसका अन्त किया। चेदि जनपद में शिशुपाल का एकछत्र शासन 
था । शिशुपाल दुर्योधन को राजनीति का समर्थक था। दुर्योधन की शक्ति 
को निर्बल बनाने के लिये जरासंध और शिशुपाल का बघ करके माहिष्मती 
की गद्दी पर उसके पुत्र धृष्टकेतु को बैठाया । नग्नजित्‌ के पुत्रों को हराकर 
गंधार देश को अनुकूल किया । बलिष्ठ पांडयराज को मल्लयुद्ध में अपने 
वक्षःस्थल की टक्कर से चूरकर डाला। सौभ नगर में शाल्वराज को वशी- 
भूत किया। सुदूर पूर्व के प्राग्ज्योतिष दुर्ग में भोम नरक का निरंकुश शासन 
था, जिसने एक सहस्र कन्याओं को अपने बन्दोगृह में डाळ रखा था। उसको 
निर्मोचन नामक राजधानी मे सेना सहित मुर और नरक का वघ करके 
कामरूप प्रदेश को स्त्रतंत्र किया । बाणासुर, कलिगराज और काशिराज 
इन सत्रको कृष्ण से लोहा लेना पड़ा और सभी उनके बुद्धि कौशल के आगे 
परास्त हुए । 


कृष्ण की राजनीतिक बुद्धि अदभुत थी । अर्जुन ने कहा था कि युद्ध न 
करने पर भो कृष्ण मन से जिसका अभिनन्दन कर वह सब शत्रं पर 
विजयो होगा । “यदि मुझे वस्त्रधारी इन्द्र और कुष्ण में से एक को चनना 
पड़, तो में कृष्ण को लगा ।' भार्य विष्णगप्त चाणक्य को भी अपनी बद्धि 
पर एसा ही विश्वासथा । कृष्ण का मंत्र अमोघ था । जहाँ कोई युक्ति न 
हो, वहाँ कृष्ण की युक्ति काम आती थी। धृतराष्ट्र की धारणा थी कि जब 
तक रथ पर क्रुष्ण, अजुन और अधिज्य गांडीव घनुष, ये तीन तेज एक साथ 
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हैं, तब तक ग्यारह अश्नौडिणी भारती सेना होने पर भी कौरवों की विजय 
असम्भव हैं । 

महाभारत का युद्ध भारतीय इतिहास की एक अति दारुण घटना हैं । 
इस प्रलयकारी युद्ध में दुर्योधन की ओर से गंधार, वाल्हीक, कम्बोज, केकय, 
सिन्धु, मद्र, त्रिगतं (कांगड़ा), सारस्वतगण, मालव, और अंग आदि देशों 
के क्षत्रिय प्रवृत्त हुए । युधिष्ठिर की ओर से विराट, पंचाल, काशि, चेदि, 
सुंजय, वृष्णि आदि वंशों के क्षत्रिय युद्ध के लिए आये। ऐसे भयंकर विनाश 
को रोकने के लिए कृष्ण से जो प्रयतन हो सकता था, उन्होंने किया । वे 
पांडवों की ओर से समस्त अधिकार लेकर संधि के लिए हस्तिनापुर गए) । 
वहाँ उन्होंने धृतराष्ट्र की सभा में जो तेजस्वी भाषण दिया, उसकी प्रति- 
घ्वनि आज भी इतिहास में गुंजायमान है-- 

कुरूणां पांडवानां च शमः स्यादिति भारत । 
अप्रणाशेन वीराणामेतद्याचितुसागतः ।। 

अर्थात्‌ कौरवों ओर पांडवों में वीरों का नाश हुए विना ही शान्ति हो 
जाय, में यही प्रार्थना करने आया हूँ । 

धृतराष्ट्र ने कहा-- हे कृष्ण, में सव समझता हूँ, पर तुम दुर्योधन को 
समझा सको तो प्रयत्न करो । 

कृष्ण ने दुर्योधन से कहा-_'हें तात, शान्ति से ही तुम्हारा और जगत्‌ 

का कल्याण होगा” “शमे शमं भवत्तात' (उद्योगपर्व १२४, १९) । 


१ “मारतीय राजनीति की परिभाषा के अनुसार दूत तीन तरह के 
होते हें, एक 'विस्रृष्टाथ' जो देशकाळ की आवश्यकता के अनुसार अपने 
उत्तरदायित्व पर राजकाय को बनाने का सव अधिकार रखते हैं; दूसरे 
'संदिष्टाथ' जो संदेश या उक्त वचन को ले जाकर कहते हैं; आर तीमरे 
'शासनहर' जो लिखित पत्र या 'शासन' ले जाते हें । पांडवों ने कृष्ण को 
प्रथम कोरि का अर्थात्‌ विरृष्टाथ दूत बना कर भेजा था, जिन्हें उनको 
तरफ से अपने ही उत्तरदायित्व पर चाहे जिस प्रकार की संधि या निणय 

करने के सब अधिकार प्राप्त थे । 
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दुर्योधन ने सब क्रुछ सुनकर कहा-- 
यावद्धि तीक्ष्णया सूच्या विद्धयदग्रण केशव, 
तावदप्यपरित्याज्य भूमेम: पांडवान्‌ प्रति। 
(उद्योग० १२७, २५) 

अर्थात्‌ 'हे कृष्ण, सुई की नोक के वरावर भी भूमि पांडवों से लिए में 
नहीं छोड़ सकता ।' बस यहो युद्ध का अपरिहार्य आह्वान था| 'दैव की 
इच्छा के सामने भीष्म और द्रोण जैसे नररत्नों की भी रक्षा न हो सकी । 

अन्धक वृष्णि गणराज्य के प्रधान 

महाभारत में हमें कृष्ण का परिचय एक विशिष्ट रूप में मिलता हुँ ॥ 
यादव क्षत्रियों की दो प्रधान शाखाएँ अन्धक और वृष्णिसंज्ञक थीं । कृष्ण 
वृष्णि वंश के थे। अक्रूर अन्धक थे। वृष्ण गणराज्य की ऐतिहाम्षिक 
सत्ता का प्रमाण एक प्राचीन सिकके से प्राप्त होता है, जिस पर “वृष्णि 
राजन्यगणस्य त्रातारस्य' इस प्रकार का लेख है । इससे ज्ञात होता है कि 
विक्रम संवत्‌ के प्रारम्भ तक वृष्णि लोगों का शासन एक गण या संघ के 
रूप में था । पाणिनि की अष्टाध्यायी और बौद्ध साहित्य में भो अन्धक 
वृ ष्णियों का उल्लेख हैं महाभारत सभापर्व ( अ० ८१ ) से मालम होता 
हैँ कि अन्धक और वृष्णियों का एक सम्मिलित संघराज्य था । इसे. श्रीयुत 
जायसवाल ने उनकी “फेडरल पार्लामेंट' के नाम से पुकारा है । इस सम्मि- 
लित संघ में वृष्णियों की ओर से क्ृष्ण और अन्धको को ओर से बज्न 
उग्रसेन संघ प्रधान चुने गए थे । इसोलिए महाभारत की राजनितिक परि 
भाषा में कृष्ण को ऐश्वर्य का अर्घभोक्ता राजन्य कहा गया है । संघसभा 
में राजनीति के चक्र भी चलते रहते थे । वृष्णियों की ओर से संघसभा 
में आहुक और अन्धकों की ओर से अक्रर सदस्यों का नेतृत्व करते थे । 
कभी-क्रभी दोनों पक्षों से बहुत उग्र भापण दिए जाते थे । पारस्परिक 
कलह से खिन्न होकर एक बार कृष्ण भीष्म से परामश करने हस्तिनापुर 
पधारे थे। तब भीष्म ने उनसे यही कहा--हे कृष्ण, मधुर वचन रूपी 
एक 'अनायस' शस्त्र है, तुम उसीके प्रयोग से जातियों को वश में करो } 
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समभूमि पर सव चल सकते हैँ, पर विषम भूमि पर बोझा ढोना आसान 
हीं । हे कृष्ण, तुम्हारे जैसे प्रधान को पाकर यह गणराज्य नष्ट न होना 
चाहिए ।' हम जानते हैं कि कृष्ण के प्रयत्न करने पर भो अन्त में तीक्ष्ण 
भाषण के कारण ही यादवों का आपस में लड़कर विनाश हो गया । 
सोलह कला का अवतार 
कृष्ण को हमारे देश के जीवन-चरित्र-लेखकों ने 'सोलह करा का 
अवतार' कहा है । इसका तात्पर्ष क्या है ? यह स्पष्ट है कि भिन्न-भिन्न 
खस्तुओ को नापने के लिए भिन्न-भिन्न परिमाणों का प्रयोग किया जाता 
हैँ । दूरी के नापने के लिए और नाप है, काल के लिए और है, तथा वोझे 
के लिए और है । इसी प्रकार मानत्रो पूर्णता को प्रकट करने के लिए कला 
की नाप है । सोलह कलाओं से चन्द्रमा का स्वरूप संपूर्ण होता है । मानवी 
आत्मा का पूर्णतम विकास भी सोलहों कलाओं के द्वारा प्रकट किया 
खाता है । कृष्ण में सोलह कला की अभिव्यक्ति थो, अर्थात्‌ मनुष्य का 


मस्तिष्क मानवी विक्रास का जो पूर्णतम आदर्श बना सकता है, वह हमें . 


कृष्ण में मिलता है । नृत्य, गीत, वादित्र, सौन्दर्य वाग्मिता राजनोति, योग 
अध्यात्म, ज्ञान, सवका एकत्र समवाय कृष्ण में पाया जाता है । गोदोहन 
से लेकर राजसूय यज्ञ में ब्राह्मणों के चरण धोने तक तथा सुदामा की 
मंत्रो से लेकर युद्धभूमि में गीता के उपदेश तक उनकी ऊंचाई का एक 
पैमाना है, जिस पर सूर्य की किरणों को रंग-बिरंगो पेटी ( स्पेक्ट्रम ) की 
तरह हमें आत्मिक विकास के हर एक स्त्रूप का दशन होता हैं । 

कृष्ण के उच्च स्थरूप की पराकाष्ठा हमारे लिए गोता में हें सब 
उपनिषद्‌ यदि गौएं हुँ, तो गीता उनका दूध है । इस देश के विद्वान्‌ किसी 
ग्रंथ को प्रशंसा में इससे अधिक ओर क्या कह सकते थे? गीता त्रिइव 
का शास्त्र है, उसका प्रभाव मानवजाति के मस्तिष्क पर हमेशा तक रहेगा । 
संसार में जन्म लेकर हममें से हरएक के सामने कम का गम्भीर प्रश्न वना 
ही रहता है जोवन कर्ममय है, संसार कर्मभूमि है । गीता उसी कमयोग 
का प्रतिपादक शास्त्र हैं। कमं का जीवन के साथ क्या सम्बन्ध हैं और 
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किस प्रकार उस सम्वन्ध का निपटारा करने से मनुष्य अपने अन्तिम ध्येय 
और शान्ति को प्राप्त कर सकता है, इन प्रश्नों की सर्वोत्तम मीमांसा 
काव्य के ढंग से गीताकार ने को है । अतएव यह ग्रंथ न केवल भारतवर्ष 
बल्कि विश्व साहित्य को वस्तु हैं । 

कृष्ण भारतवर्ष के लिए एक अमूल्य निधि हैं । उनक्रा हर एक स्व- 
रूप यहाँ के जीवन की अनुप्राणित करता है । जिस युग में इन्द्रप्रस्थ और 
द्वारका के वीच उनक़ा किकिणीक रथ बलाहक, मेघपुष्प, शैव्य और सुग्रीव 
नामक अइवों के साथ झनझनाता रहता था, न केवल उस समय कृष्ण 
भारतवर्ष के शिरोमणि महापुरुष थे, बल्कि आज तक वे हमारी राष्ट्रीय 
संस्क्रति के सर्वश्रेष्ठ प्रतिनिधि बने हुए हैं । जिस प्रकार पूर्व और पश्चिमी 
समुद्रों के बीच के प्रदेश को व्याप्त करके गिरिराज हिमालय पृथ्वी के 
मानदंड की तरह स्थित है, उसो प्रकार व्राह्माधम और क्षात्रधर्म इन दो 
मर्यादाओं के बीच की उच्चता को व्याप्त करके श्रीकृष्ण चरित्र पूर्ण 
मानवी विकास के मानदंड की तरह स्थिर हैं । 
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महाभारत संस्कृत वाङ्मय का एक धुरन्धर ग्रंथ है । प्राचीन इतिहास, 
घमं, अध्यात्म, दर्शन, नोति, राजशास्त्र, पुराणोपाख्यान, जीवन-चरित 
आदि समस्त विषयों के सांगोपांग वर्णन के ळिए महाभारत एक अदभुत 
खान है । जिन्होंने आद्यंत महाभारत का सावधान-मन से पारायण किया 
है, वे जानते हैं कि इसके सम्बन्ध में इस प्रकार को प्रतिज्ञा कि जो कुछ 
महाभान्त के अन्तंगत आ गया है, वही बाहर है, और जो विषय इसमें 
नहीं है वह बाहर भी नहीं मिलता, कुछ मिथ्या कल्पना नहीं है । आर्य- 
जाति के पुरावृत्त-विषयक्र अनुसंधान के सभी राजमार्ग महाभारत में ही 
पर्यबसान को प्राप्त होते हुए पाए जायेंगे । ह 

प्रस्तुत लेख का उद्देश्य एक विशेष दृष्टिकोण को लेकर--अर्थात्‌ महा- 
भारत की साहित्यिक शॅलियों की ओर--आपका ध्यान आकर्षित करना 
है। 

महाभारत एक बहुत ही विशाल ग्रंथ हैं । उस में अठारह पर्व और 
लगभग एक लक्ष श्लोक हैं । इन पर्वो में से कुछ तो कथा-भाग के विकास. 
के लिए ही प्रधानतया रचे गये हैं, जिनमें विशेष कर युद्ध-सम्बन्धी भीष्म, 
द्रोण, कण और शल्यपर्व हैं, परन्तु कुछ एक की रचना का सम्बन्ध जय- 
इतिहास की कथा के सूत्र को अग्रसर करने के साथ नहों के बराबर हैं । 
उनकी रचना का उद्देश्य पुराकालीन भारतीय दर्शन, अध्यात्म, और धर्म 
के गहनतम तत्त्वों के वित्रेचन को प्रस्तुत करना था । उद्देश्य-भेद से 
साहित्यिक शैलियो में भेद होना भी स्वाभाविक हैं इसीलिए शांति और 
अनुशासन पर्वों में जो निरूपण-शेली हैं वह भीष्म और द्रोण पर्वों की केवल 
वर्णनात्मक शैली से नितान्त भिन्न हूँ। 

महाभारतकार की साहित्यिक प्रतिभा एक शब्द में 'विराट्‌' कही जा 
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सकती है । विराट्‌ पुरुष सहस्नशीर्षा और सहस्राक्ष कहा गया हैं । इस 
रमणीय वैदिक कल्पना का उपयोग महाभारतकार की प्रतिभा के दिग्दर्शन 
के लिए भी किया जा सकता हैं। मनुष्य की विचार-शक्ति महाभारत के 
गूढ़ प्रस्तरों को चीरती हुई जितनी अधिक उसके भीतर पैठती है, उतना 
ही अधिक उस पर भारतकार की विश्वतोमुखी प्रतिभा का प्रभाव पड़ता 
हैं । कितने अधिक उपायों से भारतकार ने अपने वर्णनों की रोचकता और 
उपादेयता को बढ़ाया है, इसका अध्ययन साहित्यिक दृष्टि से मनोरंजक एवं 
शिक्षाप्रद भी होगा । 
पहले तो यह जान लेना चाहिए कि महाभारत के वर्तमान रूप को 
देखते हुए उस पर पुर!ण के सव लक्षण घटित हाते हैं । यद्यपि महाभारत 
को प्रारम्भिक किवदन्तो के अनुसार अद्यावधि इतिहास ही कहा जाता है, 
तथापि— 
सगइच प्रतिसगंइच वंशों मन्वन्तराणि च 
वंशानुचरितं च पुराण पंचळक्षणम्‌। 
इस इलोक में कहे गए पुराण के सब प्रसिद्ध लक्षण वर्तमान महाभारत 
पर पूर्णतया घटित होते हैं । ज्ञात होता है कि मल इतिहास-परायण ग्रंथ 
को पुराण की परिभाषा के.अनुसार सुसंस्कृत और परिवद्धित किया गया । 
इसका श्रेय भारतवर्ष की विशेष दार्शनिक प्रतिभा को हुँ जिसके कारण 
यहाँ सभी प्राचीन ग्रंथों में किसी न किसी अंश तक पुराण का पुट देने का 
आयोजन किया गया । पुराण बन जाने के कारण ही मानों महाभारत ने 
प्राचीन काल के समस्त आख्यान, उपाख्यान, गाथा, नाराशंसी और अनु- 
व्याख्यानादिक को आत्मसात्‌ करने के लिए अपना विशाल तोरण-द्वार 
उन्मुक्त रूप से खोल दिया । यही कारण है कि महाभारत में वेदिक 
काल के प्रायः सभी प्रधान अध्यात्म, अधिदेव और अघिभूत-परक उपाख्यानों 
का समावेश हो गया हैं उदाहरण के लिए कर्णपवं ( अ० ३३,३४ ) कीः 
त्रिपुरासुर कथा, द्रोणपर्व ( अ० २०२ ) का त्रिपुरवघार्यान, वनपर्व की 
( अ० १००-१०१ ) श्रिपुरवधकथा, वनपवं की ( अ० १२२-१ २५ ) को 
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च्यवनमुनि कथा, शल्यपर्व का ( अ० ३६ ) त्रित-उपास्यान इसी कोटि के 
हैं। विशेष कर आदिपर्व का गरुडोपाख्यान जिसमें गरुड़ के स्वर्ग से अपनी 
माता विनता या सुपर्णा की मृत्रित के लिए अमृत के घट लाने का वर्णन 
है, एक अत्यन्त प्राचीन वैदिक उपाख्यान का नवीन प्रकार से उपबृंहण है । 
संहिताओं में तथा ऐतरेय और शतपथादि ब्रह्मणों में महासुपर्ण गायत्री के 
स्वर्ग से या द्युलोक से अमृत अथवा सोम लाने का बहुत ही तत्त्वगर्भित 
वर्णन पाया जाता है । 'इतिहास-पुराणाम्यां वेदं समपबंहयेत्‌” की आज्ञा का 
अनुसरण कर के ही मानों महाभारत के प्रणेता ने उस कथा का अत्यन्त 
पल्लवित संस्करण आदिपर्व की पक्षिराजगरुड़ की कथा में हमारे सामने 
रक्खा है। यही महाभारतकार की प्रथम शेली है जिसे हम उपाख्यानशेली 
के विशिष्ट नाम से पुकार सकते हैं । 


( १) उपाख्यान-शेळी--इस शैली के अवलम्बन से व्यास जी ने 
समस्त प्राचीन उपाख्यानों का अपने ग्रंथ में सन्निवेश करके मानव-जाति को 
सदा के लिए ऋणी बना दिया है । प्राचीन गाथाशास्त्र के प्रेमी सदा इस 
के लिए उनके कृतज्ञ रहेंगे । नारवे, आइसलेंड आदि उत्तराखण्ड-वर्ती देशों 
की प्राचीन गाथाग्रों के विद्वान्‌ आज मुक्तकंठ से सीमंड और उसके पौत्र 
स्नोरी को प्रतिभा का गुणगान करते हैं जिन्होंने आर्यो के वंशज ट्यूटन 
कहलाने वाले लोगों की प्राचीन कथाओं का संग्रह ग्यारहवों-बारहवीं शताब्दी 
के लगभग किया । सीमंड ने 'पोएटिक एड्डा' के नाम से सब उपाख्यानों 
को एकत्र किया, तदनन्तर उसके पौत्र स्नोरो स्टर्लेसान ने जिसका जन्म 
सन्‌ ११७६-११८१ के बीच हुआ और जो पीछे से आइसलैंड का प्रेसीडेंट 
भी बन गया था, उन सब कथाओं का गद्य-रूप में एक अत्ययंत उत्कृष्ट 
संस्करण तैयार किया। आज यही बात हम व्यास-शुक-रोमहर्षणि के लिए 
भी कह सकते हैं जिन्होंने सीमंड और स्नोरी से सहस्रों वर्ष पहले आयो के 
विराट्‌ गाथा-वाइमय को अपने काव्य के साथ गूथ कर उसे सदा के लिए 
अमर कर दिया । इसी कारण महाभारत वेद और पुराणों के उपाख्यानों 
का अक्षय भंडार बना हुआ है। 'एड्डा' और 'सागाओं' के लिए प्रख्यात 


महाभारत में साहित्यिक शेलियां २८१ 


लेखक कारलाइल ने लिखा है कि यह इतनी महान्‌ कृतियाँ हैं कि उन्हें 
किचित्‌ स्वल्प कर देने पर रोक्सपियर, दांते, गेटे बन बन जायेंगे । 


शेक्सपियर, दांते और गेटे के स्थान पर भास, कालिदास, माघ, भारवि 
और हर्ष का नाम रख देने से ये ही उद्गार ठीक वेद-व्यास जी के लिए 
घटित होते हँ । महाभारत के शाकुंतलोपाख्यान, पुरूरवाख्यान, इसके 
उदाहरण हैं । उपाख्यान शेली के ही अवांतर भेद-रूप से हम उन उपा- 
ख्यानों को ले सकते हैं जिनका सम्वन्ध वेदिक साहित्य से तो न था, पर 
जिनकी परम्परा प्राचीन जनश्रुति में बहुत पुरानी थी । जैसे सावित्री-सत्य- 
वान्‌, नलदमयन्ती, कच-देवयानी और विदुला की ( उद्योग० १३३ अ० ) 
कथाएँ जिनके साँदय से मुग्ध होकर महाभारतकार ने हर्षपर्वक उनका स्वा- 
गत किया । वनपव का रामचरित (अ० २७४-२९१) और सगर-चरित 
(१०६-१०९ अ०) भी इसी कोटि के हैं । 


(२) गल्प-शेली-महाभारतकार की गल्प-शैली का अध्ययन भी 
विशेष उपादेय है । हमारी सम्मति में महाभारतकार संसार के सब से 
उत्कृष्ट गल्पकार हैं । वेद-व्यास को लिखी हुई गल्पों में जितनी प्राणशक्ति 
और अमरंता है उतनी सम्भवतः अन्य किसी गल्प-लेखक की कृतियों में नहीं 
मिल सकती । 'अत्राप्युदाहरंतीममितिहासं पुरानतम्‌' का उपक्रम करके 
सैकड़ों को संख्या में अत्यन्त ओजस्वी गल्पों की सष्टि की गई है। यह 
निस्संदेह कहा जा सकता हू, कि विश्व के गल्प-साहित्य में नकुलोपाख्यान 
जेसी उदात्त या प्रथम श्रेणी की गह्पँ विरले ही मिल सकती हैं । हम कह 
सकते हैं संभवतः नहीं हैं । प्रथम तो मानव-हृदय की घमिष्ठ और न्याय 
अभिलाषाओं द्वारा. वेभव और एइवर्य को अर्चना की गई, फिर उससे भी 
ऊपर उठकर सर्वेस्त्रदक्षिण यज्ञ द्वारा युधिष्ठिर ने वची-खुची मानवता को 
छोड़कर दिव्यभाव की प्राप्ति अश्वमेध देः अवभृथ स्नान में की । परन्तु 
वेद-व्यास को प्रतिभा आदर्श की खोज में उसका भी मर्षण नहीं कर सकी। 
युधिष्ठिर के दान की स्तुति करते हुए ऋषियों ओर ब्राह्मणों को बुद्धि पर 
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पड़े हुए मोह-पाश को पानी की काई की तरह नकुलोपाख्यान द्वारा उन्होंने 
च्वस्त कर दिया । जिस आदर्श की उपासना में सहस्नों ऋषियों ने अपनी 
हड्डियां गला दी थीं, उसी की रक्षा करके वेद-व्यास जी ने अपनी लेखनी 
को क्रतकृत्य समझा । उन्होंने सोचा कि यदि ब्राह्मण भी धर्म की गरिमा 
को सुवणं के बट्टों से तोलने की भूल करने लगेंगे तो फिर धर्म-प्रतिष्ठा के 
युगमंडित स्तम्भ चलायमान हो उठेंगे । परन्तु जब तक ब्राह्म-तेज अक्षुण्ण 
है तव तक ऐसा नहीं हो सकता । इस वित्त-मोह वाली कीचड़ से पार 
उतरने का सेतु हो नकुलोपाख्यान का उपदेश है। महाभारत की अनेका- 
नेक उत्तम गल्पों का रसास्वादन तो उनका पृथक्‌ संग्रह करने से ही प्राप्त 
हो सकता है । झांतिपर्व के १३७ वें अध्याय में अनागतविधाता, प्रत्यृत्पन्न- 
मति भौर दीर्घ-सूत्री इन तीन मछलियों की कहानी और अध्याय १३८ में 
वणित विडाळ-मूपिक-संवाद की कहानियां उस श्रेणी की हैं जिससे भारत- 
वर्ष के विशाल कहानी -साहित्य का विकास हुआ है । पाली जातक, पंच- 
तंत्रादि कथा-ग्रंथों के प्रारम्भिक रूप यहीं देखने को मिलते हैं । शान्तिपर्व 
अध्याय १३९ में पूजनी चिड़िया और ब्रह्मदत्त राजा की कहानी राजनीति- 
शास्त्र के स्थायी द्ष्टांतों में से हैं। शान्तिपर्व अध्याय १७७ में वणित 
मंकि मुनि और उनके दो बैलों की कथा जितनी छोटी है उतनी ही अधिक 
मर्मस्पर्शी है । विपरीत भाग्य को बहोरने के लिए अपना सवंस्व बेच कर 
मंकि ऋषि ने दो बैल मोल लिए, उनको लेकर जव वे खेती करने चले तब 
सड़क पर बैठे हुए ऊंट को देखकर बैल विदक कर भागे । ऊट भी उनसे 
भड़क कर रस्से में बंधे हुए उन दोनों को अपनी गर्दन में टांग कर उछा- 
लता हुआ भागा, तब दुखित और कातर होकर मंकि ने पुकारा-- 
मणीवोष्ट्रस्य लम्वेते प्रियौ चत्सतरौ मम । 

इस उक्ति की करुणा केवल अनुभवगम्य है यह कहानी एक असा- 
धारण साहित्यिक की असाधारण कृति है । स्वल्पाक्षरों में ही दैव और ' 
पौरुष के बलाबल का ममंबेधी चित्र खींच दिया गया हैं। मंकि रोकर 


पुकार उठते है— 
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झु हि दैवमेवेदं हठे नेवास्ति पारुषम्‌ | शांति० १७७।१२ 
अर्थात्‌ यह दैव का खेल है, हठव॒द्य किया हुआ पौरुष कुछ काम नहीं 
देता । 

(३) दशन ओर अध्यात्म के निरूपण की संवादात्मक शली--इस 
का प्रसिद्ध उदाहरण भगवद्गीता ( भीष्मपर्व ) है । अश्वमेघपव का गुरु- 
झिष्य-संवाद या अनुगीतापर्व (अद्वमेंघ० अ० १६ से ५१ तक) भो इसका 
उत्तम उदाहरण हैं । भगवद्गीता का संग्राम-भूमि में उपदेश हुआ । अनु- 
गीता इंद्रप्रस्थ में विहार करते हुए कृषर्णाजुन के संवाद का संग्रह है। पहली 
का निश्चित लक्ष्य है, वह सुपंग्रथित हैं । दूसरी का उद्देश्य कालयापन 
है, इसीलिए उप्तकी शेली शिथिल है । अर्जुन ने स्वयं कहा कि पहले आपने 
मुझसे जो सब कहा था वे सव विषय चित्तश्रंश होने के कारण मुझे भूल 
गए, उन्हें फिर सुनाइए । पर फिर वह बात कहां ! कृष्ण ने अत्यंत शोक 
प्रकट करते हुए कहा, “तुमने अज्ञान से जो मेरे कहे हुए वचनों को ग्रहण 
नहीं किया, वह मझे बहुत अप्रिय लगा है, क्योंकि आज मेरी वह स्मृति 
फिर प्रकट न हो सकेगी। आज तो पुरातन इतिहास मं तुमको सुनाता हूं । 
वह इतिहास हो अनुगोता हे । परन्तु अध्यात्म-ज्ञान को दुष्टर से यह अनु- 
गीता भी अत्यंत महत्वपूर्ण है । इसमें ब्राह्मण अर्थात्‌ मन और ब्राह्मणी- 
अर्थात्‌ वुद्धि के संवाद-रूप में वाक्‌ और मन का संवाद, पंच-प्राणों का संवाद, 
दहा-प्राणों या इंद्रियों का संवाद, सप्त-प्राणों का संवाद आदि अत्यन्त रोचक 
रीति से वैं'दक प्राणविद्या का उपवंहण और अध्यात्म-शास्त्र के अन्य अनेक 
तत्त्वों का विवेचन है । इन वर्णनों में वहुद ही सरस साहित्यिक पुट पाया 
जाता हैं 


दानिक विवेचन के विशेष रूप में लिखा हुआ एक प्रकरण सनत्सु- 


“जातीग्र हे जो सनत्सुजात ऋषि और,धृतराष्ट्र के संवाद-रूप में हे ( उद्यो० 


अ५ ४२ से-४६ तक)। इस प्रकरण की महिमा इसो से जानी जा सकती है 
कि इस पर भगबदूगीता को तरह ही शंकराचार्य ने भाष्य लिखा है, और 


महाभारत के टीकाकार नीलकंठ ने भो इस पर स्वतन्त्र ग्रंथ की तरह बहुत 
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विस्तृत टीका लिखी है । इसमें संदेह नहीं कि सनत्सुजायीय के १९२ श्लोक 
महाभारतकार ने अत्युच्च अध्यात्म-भमिका में पहुंच कर लिखे होंगे। उनको 
समझने के लिए जिनकी तैयारी है, उन्हें उनमें अद्भुत रस की प्रतीति 
होगी । इस शली के अन्तंगत तत्त्ववेत्ताओं के विवाद द्वारा तत्वनिरूपण की 
शेली हैं । गड्‌ प्रथा प्राचीन भारतवर्ष में बहुत प्रचलित थी कि दो या कई 
ज्ञानी एक दूसरे के साथ ब्रह्मचर्चा करते हुए अपने सिद्धान्तों का प्रतिपादन 
करते हँ । जनक के बहुदक्षिण यज्ञ में याज्ञवल्वय और आठ विद्वानों का-- 
जिनमें गार्गी भी सम्मिलित थो_-प्रइनोत्तर इसका प्रसिद्ध उदाहरण हूं । 
महाभारत में जनक और ब्रह्मवादिनी सुळभा का जोरदार विवाद इसका 
बहुत अच्छा उदाहरण है ( शांतिपवं अ० -३२० ) । जनक और सुलभा 
जैसे ऊजित मस्तिष्क जब टकराते हैं तब जो चमक होनी चाहिए, वही इस 
प्रसंग में पाई जातो हैं । 

यह भी स्मरण रखने योग्य हे कि कुल शान्तिपर्व और अनुशासनपर्व 
की रचना ही भीष्म और युधिष्ठिर के संवाद का फल हैं। ज्ञात होता हूँ 
कि महाभारतक्रार को संवादपरक रेली सबसे अधिक प्रिय थी । 


(४) प्रइनोत्तर को शेलो--यह भी संवादात्मक शैली का ही एक 
भेद हे पर इसके महत्त्व के कारण इसकी सत्ता स्वतन्त्र मानो जा सकतो 
है । संवाद में व्याख्यान की भाँति कथनोपकथन रहते हैँ । पर प्रश्‍न और 
उत्तर की रोति में संक्षपसे ही प्रइनोत्तर का क्रम चलता है । महाभारत में 
इसके सर्वोत्तम उदाहरण दो हैं एक युधिष्ठिर और अजगर का संवाद 
( वनपर्व, अ० १८०-१८१ ), औरदूसरा युधिष्ठिर और यक्ष के प्रश्नोत्तर . 
( वनपवं, अ० ३१३ )। ८ 

(५) केवल प्रइनात्मक ४ली--पहली शैली और इसमें यह भेद है 
कि उसमें प्रश्न उत्तर-सापेक्ष रहता हैँ, और इसमें प्रश्न उत्तर की अनपेक्षा 
करके अपने शुद्ध रूप में रहता हैं महाभारत के अतिरिक्त अन्यत्र बहुत 
ही कम इसके उदाहरण मिलते हैं । महाभारत के सभापर्व में नारद ने 
युधिष्ठिर से राजनीति का निचोड़ लेकर उनके राज्य की सर्वागीण कुशल 
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जानने के लिए जो प्रश्‍न किए हैं वे इसके उदाहरण हैं । उस अध्याय का 
नाम 'नारदप्रश्‍नमुखेन राजघर्मानुशासन' है ( सभापर्व, अ० ५ )। इस 
शलो का साहित्यिक विकास अत्यन्त आवश्यक है । 

( ६) नीतिग्रंथ कथन--संस्क्ृत साहित्य में चाणकय-नीति, कामंद- 
कोय-नी ति, शुक्रनोति, आदि ग्रंथों द्वारा नीति कहने की एक विशेष परिगटी 
रहो है । इन सवका प्रारंभ महाभारतांतर्गत उद्योगपर्व के विदुरनीति ग्रंथ 
(अ० ३३-४०) से माना जा सकता है । वस्तुतः भतृदरि आदि के नीति- 
शतक भी इसी परिपाटी के अन्तरगत हँ । शतक-रचना का भाव भी इसी 
प्रकार से उत्पन्न हुआ । शतको में नोति का संग्रह ही रहता था; हाँ नोति- 
विषयक श्लोकों के स्थान पर श्प गारात्मक श्लोकों के शतक मी प्रचलित 
डुए । 

(७) स्तोत्र या स्तुति द्वारा अभिधेय अथं को प्रकट करना-कालांतर ' 
के संस्कृत और मापा साहित्य में भी स्तोत्रों का यथेष्ट प्रचार पाया जाता है । 
भागवत तथा रामचरितमानस दोनों में ही स्तुतियों के पारायण को शेली 
पाई जातो हुँ, पर इस का सबसे से अधिक साहित्यिक ओर परिष्कृत रूप 
महाभारत में ही देखा जाता है! कुछ उदाहरण ये हँ---ता रदक्कत महापुरुष- 
स्तत्र (शांतिपर्व, अ० ३३८); युघिष्ठिरकृत कृष्ण-नामस्तुति (शांति, अ० 
४३); भीष्म-प्रोक्त भगवन्माहात्म्य ( अनुशासन० अ० १५८ ) : व्यासोक्त 
दतरद्रिय ( अनुशासन० अ० १६१ ); भगवन्नामनिरुक्ति ( शान्ति० अ० 
३४१ )। पर साहित्यिक दृष्टि से इन सबसे विशिष्ट स्तोत्र भीष्मक्ृत कृष्ण- 
स्तवराज है ( शान्तिपर्व, अ० ४७ ) । यह भीष्म जो का अन्त समय का 
भगवत्स्मरणं है, और इसमें निस्संदेह व्यास जी को लेखनी की पूरी चमक 
देख पड़ती है । इसके कुछ असामान्य इलोक ये हैं-- 

महतस्तमसः पारे पुरुषं हतितेजसम्‌ । 

यं शात्वा मत्युमत्येति तस्मे ज्ञेयात्मने नमः ॥ 
यं ब्रृहन्त बृहत्युक्थे यमग्नो य॑ महाध्वरे । 

यं विप्रसंघाः गायन्ति तस्मे वेदात्मने नमः ॥ 
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यः सुपर्णो यजुर्नाम छन्दो गात्नसित्रत्रुच्छिराः । 
रथन्तरं बृहत्साम तस्मे स्तोत्रात्मने नम: ॥ 
यः सहस्रसमे सत्रे जज्ञ विउनसजाम्धपिः । 
हिरण्यपक्षः दाङुनिस्तरुमे हंसात्मने नमः ॥ 
इसो शेळी पर उसमें लगभग पचाम श्लोक हैं । ऊपर दिया हुआ 
सुवणंपक्ष हंसात्मा वाला इलोक तो बहुत ही चमत्कार से भरा हुँ। यह 
प्रसंग शुद्ध वैदिक है । तैत्तिरीय ब्राह्मण और तांड्य महाब्राह्मण के अन्त में - 
विराट्‌ सृष्टि-यज्ञ का वर्णन है जिसे विश्‍वसृज-यज्ञ भी कहा है । यह यज्ञ 
सहस्त्रसंवत्सर अर्थात्‌ अनन्त अपरिमित काल तक होता रहता है । उसीका 
अत्यन्त हृदयग्राही सार वेदव्यास जी के इलोक में दिया हुआ है । 
महाभारत के शिवसहस्तनाम (शान्ति० अ० २८४) तथा सूर्यसहस्रनाम 
भादि प्रसंगों को भी हम स्तोत्र-शेली के ही अन्तर्गत समझते हैं। संस्कृत 
साहित्य के विकास के साथ सहस्रनामों का भी खूब प्रचार हुआ। इन 
सहस्ननामों को ध्यान से देखने पर मालूम होता है कि इनमें आधे नाम प्रायः 
वेदिक-कालीन मिलते हुँ । दूसरे इनमें परस्पर के नामों में समानता भी 
बहुत हैँ शित्र, विष्णु, गोपाल, सूर्य इनके सहस्र नामों के अनेक नाम एक 
से ही हैं। इससे यह प्रगट होता है कि ये सहस्त्रनामस्तोत्र वेदिक समय 
के 'एक सद्‌ विप्राः बहुधा वदंति’ ( ऋग्वेद अस्यवामीयसूक्त १।१६४ ) के 
ही विकास मात्र हुँ । अर्थात्‌ 'बहुधावदंति’ के व्याख्यान-स्वरूप हें । 
ऊपर हमने संक्षेप से ही महाभारत को प्रमुख साहित्यिक शेलियों का 
निर्देश किया हैं । जैसा हम कह चुके हैं महाभारत एक विशाल महासमुद्र है । 
उसमें अनन्त विचित्रताएं,हैँ। उसका पारायण करते हुए पद-पद पर विलक्षण 
साहित्यिक प्रतिभा का परिचय मिलता हैं । उस सब के विस्तृत ज्ञान के 
लिए महाभारत से साक्षात्‌ परिचय बढ़ाना चाहिए । पर ऊपर गिनाई 
हुई साहित्य की परिपाटियां ऐसी हैँ जिनको लेकर अव भी किसी साहित्य 


में बहुत कुछ वेचित्र्य-युवत तथा रोचक ओर सरस साहित्य-रचना की जा 
सकती है । आशा है इस पर और अधिक विचार किया जा सकेगा । 
: ७ 
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